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भूल्य 
-अमन्सफफता 
प्रकाशक, मुद्रक, 
मार्तेरड उपाध्याय, मन्‍्त्री, देवीग्रसाद शर्मा, 
सस्ता साहित्य मण्डल, हिन्दुस्तान टाइम्स प्रेत 


नई दिल्‍ली नई दिल्‍ली 


लेखक की ओर से 


“हमारी सारी शिक्षा व्यर्थ है, हमारी पाठशालाओ, विद्यालयों भादि 
पर जो कुछ व्यय किया जारहा है; हम अक्षर-ज्ञान में जो अपना जीवन 
व्यतोत कर रहे हे, वह सब व्यथे है, जबतक कि हमें अपने साधारण नाग- 
रिक कत्तंव्यो और अधिकारो की शिक्षा नहीं दी जाती । शिक्षा का एक 
मात्र उद्देश्य यही है कि व्यक्ति अपने को अपने लिए, अपनें कुटम्ब के 
लिए, अपने समाज के लिए यथासभव उपयोगी बना सके और समाज में 
अपना उपयुक्त स्थान प्राप्त कर सके । सच्चा नागरिक ही वास्तविक 
शिक्षा-प्राप्त व्यक्षित है । मेरी तो यही आज्ञा है, आकांक्षा है, यही अभि- 
लाषा है। में तो उस दिन की उत्कण्ठ से प्रतीक्षा कर रहा हूँ जब हमारे 
देदा में सच्चे नागरिको, वास्तव में कार्यकुशल नर-नारियों की हर प्रकार 
के कार्य में इतनी बहुतायत होगी कि हम सच्ची स्वतंत्रता प्राप्त कर उसे 
निबाह सकेंगे, उसे स्थापित कर सकेंगे और अपने देश में उत्ती प्रकार से 
भात्मसम्मान-पक्त, स्वतंत्र-पुरषोचित जीवन व्यत्तीत कर सकेंगे, ज॑त्ता 
अन्य देशो के स्त्री पुरुष कर रहे हे ।” 

काशी के सुप्रसिद्ध कमंशील विद्वान श्री श्रीप्रकाश एम. एल. ए. 
ने अपने एक लेख के अन्त में उपर्यकत विचार प्रकट किये है । वास्तव मे 
शिक्षा उस समय तक व्यर्थ हैं जबतक कि वह व्यक्ति को एक उपयोगी 
श्रेष्ठ नागरिक नही बनाती । 


०. 


आज हम बडे गौरव के साथ यह कहते हे कि आय॑-सस्कृति 
सर्वोत्कृष्ट है, आयं-धर्म तथा आर्य-सम्यता सर्वेश्रेष्ठ है।हम अपने 
ऐतिहासिक अतीत पर गये करते हे । यंह सव ठीक है और इसमे 
तनिक भी रसन्देह नहीं कि गौरवमय अतीत उज्वल्न भविष्य के लिए 
स्फूतति और वल प्रदान करता है। परन्तु जब हम अपने नागरिक जीवन 


पर दृष्टि डालते हे तो-हुसे घोर निराशा होती है यद्यपि जैसे-जैसे हमारे 


देश में राष्ट्रीय नवचेतना बढतों जाती है, वैसे-वैंसे हमारे नेताओं दे 


ब ०० ब_>या 


अल ६ मी] 


नागरिक-जीवन के सर्वतोमुख सुधार के लिए तीव्र अभिलाषा तथा चेष्टा 
भी स्पष्ट दीख पडती है। 

ससार का इतिहास यह बतलाता है कि किसी देश ने अपनी जो उन्नति 
की उसका श्रेय वहाँके नागरिकों के श्रेष्ठ और उच्चतम नागरिक- 
जीवन को ही रहा है । किसी देश में किसी महात्मा या महान्‌ उच्ना- 
यक के जन्म छेते मात्र से ही राष्ट्र में जीवर का सचार नही 
होने लगता | इसके लिए तो समूचे राष्ट्र की आत्मा मे चेतना की 
आवश्यकता होती है। प्रत्येक देश में महान्‌ घाभिक तथा राजनीतिक 
नेता तथा महापुरुष पैदा हुए है, परन्तु वास्तव में उन्नति उन देशों ने ही 
की है जिनकी जनता ने बहु-सख्यक श्रेष्ठ तागरिको को जन्म दिया । 

नागरिक-जीवन को श्रेष्ठ बनाने की अत्यन्त महत्त्वपूर्ण समस्या 
हमारे देश के सामने भी हैं । अभीतक हमारी शिक्षा-प्रणाली में 
इस महत्त्वपूर्ण आग की उपेक्षा की गयी है। तागरिक-शास्त्र के ज्ञान 
के लिए कोई व्यावहारिक शिक्षा का प्रबध हमारे विद्यालयों व विश्व- 
विद्यालयों मे नहीं किया गया । हमारी शिक्षा-सस्थाओ मे नागरिक क्षात्र 
((४ए7८४) की सामान्य शिक्षा का प्रबन्ध तो है, पर वह पहले तो प्रत्येक 
विद्यार्थी के छिए अनिवार्य विषय नहीं है और जो है उससे उसे कोई उप- 
योगी व्यावहारिक लाभ नही मिलता । विद्याथियो को नागरिक-शाप्त्र 
की केवल संद्धान्तिक शिक्षा दी जाती है जिससे वे अपने जीवन में न कोई 
लाभ उठा सकते है और न वास्तविक भारतीय सास्कृतिक एवं नागरिक 
जीवन से ही परिचय प्राप्त करः सकते हे । 

संसारभर के शिक्षा-विशारद इससे सहमत हे कि शिक्षा ही समाज 
के पुर्नानर्माण का आधार है। अत हमे भारतीय शिक्षा-प्रणाली में ऐसे 
सुधार करने चाहिएँ जिससे हमारे भावी नर-तारियों मे अपनी सस्क्ृति, 
अपने आदर्शों, अपने विचारो एवं अपनी जीवनप्रणाली के प्रति अनुराग 
, एव श्रद्धा का भाव उदय हो और वे वास्तविक अथ्थ मे सच्चे उपयोगी 
' तोगरिक बन सकें। सर सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ के शब्दों से 'हमारा 
, एक उद्देदय यह होना चाहिए कि हम भारत को संयुक्त, श्ञान्त और 


'मन्म्माकाक, १७०-०- 


गोरवपुर्ण देखें लिसमें हमें जीवन का एक तवीन दृषय देखने को मिले । 
हमें आधथिक न्याय, सामाजिक समता तथा राजनीतिक स्वाधीनता के 
महान आद्शों की प्राप्ति के लिए प्रयत्त करना चाहिए 

आज के युग मे विज्ञान तथा वैज्ञानिक आविष्कारों के चमत्कारों ने 
सारे ससार को एक परिवार बता दिया है। आज हमने इनके 
प्रताप से समय तथा दूरी पर आव्चर्यजनक विजय प्राप्त करली है। 
इसलिए इस युग में हमारी नागरिकता केवल नगर या राष्ट्र तक ही परि 
मित नही रह सकती | वास्तव में मानव-सस्कृति का लक्ष्य तो मानंव- 
एकता हैं। इसलिए मेने इस पुस्तक में नागरिकता पर व्यापक दृष्टि से 
विचार किया है और इस प्रकार अन्तर्राष्ट्रीयगा का नागरिक-जीवन से 
जो घनिष्ठ सम्बन्ध है, उसकी ओर पाठकों का ध्यान आकर्षित करने के 
साथ-साथ नागरिकता के सिद्धान्तों की मीमासा करते हुए वागरिक- 
जीवन के पारवारिक, सामाजिक, ाथिक, सास्कृतिक, राजनीतिक भादि 
सभी पहलुओ पर सविस्तर प्रकाश डालने का प्रयत्न किया है । 

आर्य सरकृति ही संसार की सबसे प्राचीन तथा महान्‌ सस्कृति 

है। अन्य सस्कृतियाँ इससे पैदा हुई हं अथवा इसके विकृत्त रूप है । 
भारत में हिन्दू सस्क्ृति के रुप भे यह सस्क्ृति आज भी विद्यमान है । 
परन्तु आज भारत में 'मृस्लिम सस्कृति का भी अस्तित्व है। में इन 
दोनो सरकृतियों को एक तो नही मानता क्योकि दोनो में भारी मौलिक 
भेद है, तो भी में भारत में सास्कृतिक एकता का समर्थक हूँ क्योकि 
इस प्रकार के प्रयास से ही हमारे नागरिक-जीवन मे समन्वय और सह- 
कारिता की भावना जाग उठेगी और उससे समूचे राष्ट्र का कल्याण होगा । 

'सास्क्ृतिक-जीवन' अध्याय वडा होगया है । वह इस पुस्तक का मेर- 
दण्ड हूं। इसके अन्तर्गत शिक्षा, भाषा, राष्ट्रभाषा, लिपि, साहित्य 
कला और सस्कृतियों पर विचार किया गया है । जहाँ भारतीय साहित्य 
एवं कहा के विषय में विवेचन है, वहाँ मेरा अभिप्राय उनकी 
विशेषताओं तथा आादशों एवं विचारधाराओं पर ही प्रकाश डालना 
रहा हैं। मेने भारतीय साहित्य तथा प्रान्तीय भाषाओं का क्रम-वद्ध 


हि अमन 


विवेचन करना उचित नहीं समझा । इस कारण केवल हिन्दी-साहित्य 
को उदाहरण के रूप मे प्रस्तुत करके भारतीय साहित्य के आदर्शो पर 
प्रकाश डालने का प्रयास किया गया है। इसका यह अथ्थ नहीं कि 
में प्रान्तीय भाषाओं और उनके साहित्य की आवश्यकता एवं महत्त्व को 
स्वीकार नही करता । 

मेने इस ग्रन्थ में प्रत्येक धर्म, सस्कृति और राजनीतिक विंचार- 
धारा के मूल सिद्धान्तो एव प्रवृत्तियो को जहाँतक हो सका सच्चाई के साथ 
प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है और प्रत्येक विपय का विवेचन इस ढग से 
किया है कि कोई वात विवाद-ग्रस्त न बन जाये, परन्तु आवश्यकतानुसार 
कही-कही पिद्धान्तो व प्रवृत्तियो की आलोचना भी की गयी है । 

इस ग्रन्थ द्वारा मेने सास्कृतिक प्रकाश में भारत के नागरिक-जीवन 
की एक झलक प्रस्तुत करने का प्रयत्त किया है । इस प्रयास मे मुझे 
कहाँतक सफलता मिली है, इसका निर्णय में विज्ञ पाठकों तथा उदार- 
हृदय विद्वान समालोचको पर ही छोडता हूँ । 

इस रचना में जो विचार तथा भाषा-सम्बन्धी त्रुटियाँ रह गयी हे, 
में कृपालु पाठकों से विनयपूर्वक क्षमा चाहता हूँ । आगामी सरकरण में 
उन्हें दूर कर दिया जायेगा । 

इस ग्रन्थ की रचना मे मुझे जिन ग्रन्थों से सहायता मिली है उसे 
मैने यथास्थान स्वीकार किया है और सहायक -अथो की एक सूची भी 
अन्त में जोड दी है। में हृदय से उनके विद्वान्‌ लेखकों एवं प्रकाशकों 
को धन्यवाद देता हूँ । 


१५ दिसम्बर, १९४० ) 


विषय-सूची 


१. विषय-प्रवेश 


राज्य--राज्य के आवश्यक अग--राज्य और शासन में अन्तर-- 
राज्य और नागरिक--नागरिक-शास्त्र क्या है ?--राजनीति-विज्ञान 
और नागरिक शास्त्र में अन्तर | ३-१२ 


२ नागरिक-शिक्षा 


नागरिक-शआाघ्त्र के अध्ययन की आवश्यकता--इतिहास का अध्ययन 
और नागरिकता--सामाजिक विज्ञानों का उद्देश्य--नागरिक बास्त्र के 
अध्ययन की पद्धति । ह १३-१६ 


३६ सानव-समाज 

मानव-समाज का सगठन--ससार के महान्‌ राज्य--ससार की 
पराघीन जातियाँ--एथिया के पराधीन राष्ट्र--अफ्रीका के उपनिवेश-- 
अमरीका में मुनरो सिद्धान्त | २०-३० 
४ साम्राज्यवादी प्रवृत्तियों 


आधिक साम्राज्यवाद--राष्ट्रीय स्वाधीनता का क्त्रु साम्राज्य- 
वाद--जनता का आर्थिक गोपण--राप्ट्रीय जागरण का दमन--विल्व 
की अभान्ति का कारण | ३१-३६ 


४ अन्तरराष्ट्रीयता 

अन्तर्राप्ट्रीयता क्या है 7--राप्ट्रो की अन्योन्याश्रयता--प्रभृत्व का 
सिद्धान्त--अन्तर्राप्ट्रीय सस्थाएँ--राप्ट्सथ की विफलता और उसके 
कारण--अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति और सहयोग । ३७-४१ 
६. भारतवर्ष और अन्‍्तर्राष्ट्रीयता 

भारत का विश्वप्रेम--विश्व-बधुत्त और सम्राद्‌ अशोक--श्सार 
की स्थिति और भारतवर्प--भारत का अग-भग--श्रवासी भारतीय-- 
साखाज्य-विरोधी सघ--पी० ई० एन० और भारत । ४२-६७ 


न 0--- 


७. राष्ट्रीयता 
गष्ट्रीयता क्या है ?--राष्ट्रीयता के उदय के कारण--राष्ट्रीयता 
की भावनाएँं--भारतीय राष्ट्रीयता और प० जब्राहरछाल नेहरू । 


६८-८५ 

८, नागरिक-स्वाधीनता 
अधिकार और कत्तंव्य--नागरिक समानता--भारत का शासन- 
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प्रजातन्त्र क्या हूँ ?--प्रजातन्त्र के प्रकार--प्रजातनन्‍्त्र का आधार-. 
प्रजातन्त्र के तत्त्व--प्रजातन्त्र शासन के गृण--प्रजातन्त्र जासन के 
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व्यवस्था--जाति-प्रधा--कुटुम्ब का प्रयोजन--पयुक्त-कुटुम्ब-प्रथो-- 
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समाज ऐसे व्यक्तियों का समूह है, जिन्होंने व्यक्तिगत हिंतो की 
सार्वजनिक रक्षा के लिए, सार्वजनिक व्यवहार में समता उत्पन्न करने- 
वाले कुछ सामान्य निममों से शाप्तित होने का समझौता कर लिया है । 
प्रत्येक व्यक्ति में व्यक्तिगत विशेषताएँ होती है । इसी प्रकार समाज की 
भी विशेपताएँ होती है। समाज में व्यक्ति इन दोनो--व्यक्तिगत एव 
समाजगत-विशेपताओ की रक्षा के लिए नियम बनाते है । समाज की 
प्रारम्भिक अवस्था में ये नियम अत्यन्त स्थूल और सामान्य होते है और 
जैसे-जैसे समाज विकसित और प्रगतिशील होता जाता है, वैसे-वैसे सामा- 
जिक नियम अत्यन्त विस्तृत, विशद और जटिल होते जाते हे। मानव- 
समाज का ऐतिहासिक दृष्टि से अवछ्ोकन करने से यह कथन भली भाँति 
प्रमाणित होता है। 

अनेक भारतीय और यूरोपीय राजनीति-विज्ञान-विशारदों का यह 
मत है कि राज्य की उत्पत्ति से पहले समाज में अराजकता थी। समाज 
में न्याय और व्यवस्था के स्थान में जक्ति का शासन था। शवित-सम्पन्न 
व्यक्तित दुर्बेल व्यक्तियों का दमन करते थे । इसलिए इस दणा से तग 
आकर सबने इकट्ठे होकर समझौता किया और उसके फलस्वरूप राज्य 
की उत्पत्ति हुईं। यह सामाजिक समझौता ही राज्य की उत्पत्ति का 
मूल हैं। मध्यकालीन यूरोपीय विचारक हॉन्स के अनुसार भी राज्य 
की उत्पत्ति से पूर्व भराजक दशा थी। हॉन्स के कथनानुसार इस अराजक 
दशा में एक व्यक्ति दूपरे व्यक्ति से निरन्तर लडा करता था। यह निरन्तर 
संघर्ष की दशा थी | सव एक-दूसरे पर सन्देह और अविश्वास करते थे। 
जिस तरह गुस्सल भेडिये एक-दूसरे को मार खाने के लिए एक-दूसरे पर 
झपटते रहते है, उसी तरह मनुष्य भी आपस में एक-दूसरे का विनाश 
करने के लिए सघर्प करते रहते थे। उस समय स्याय-अन्याय और 


भारतीय संस्कृति और नागरिक-जीवन 


उचित-अनुचित में कोई भेद नहीं था । उस समय शरीर-बल ही सब-कुछ 
था । महाभारत में अनेक स्थलो पर राज्य की उत्पत्ति के सम्बन्ध में इस 
प्रकार के विचार मिलते है 

/झराजक राष्ट्रो में धर्म स्थिर नहीं रह सकता । अराजक अवस्था 
में लोग एक्न-ूपते को खा जाते हैे। अराजक दक्षा में गपी छोग दूसरो 
का घन छीनने ही में मानन्द अनुभव करते हे । पर जब दूसरे लोग इन 
पाषियों को लूटने लगते हे, तब इन्हे राजा की आवश्यकता होती है । 
इस भयंकर दशा में पापियों का भी तो भला नहीं होता, क्योकि दो 
मिलकर एक को लूट खाते हें और बहुत-से मिलकर दो को लूट लेते है । 
जो दास नहीं हे, भराजक दक्षा में उन्हे दास बना लिया जाता हे और 
स्त्रियों का बलपुरवंक अपहरण किया जाता है ।” 

प्राचीन भारतीय विद्वान धर्म की स्थिति के लिए राजा को अनिवार्य 
समझते थे | यह पहले कहा जा चुका हैँ कि अराजक दक्षा में धर्म नही 
रह सकता | धर्म क्या सामान्य जीवन भी राजा के बिता नही रह 
सकता । प्राणियो का उत्तत्ति-क्रम जारी रखने के लिए राजा चाहिए ही। 
धमं, अरे, काम--इस त्रिवर्ग की प्राप्ति राज्य के बिना नही हो सकती ।* 
मनुष्य का यह स्वभाव है कि वह किसी नियामक के बिना नियत्रण में 
रह ही-नही सकता | समाज में जहाँ कही भी सुव्यवस्था दृष्टिगोचर 
होती है, उसका कारण नियामक की सत्ता हैं। यदि मनृष्य सामाजिक 
मर्यादाओ एवं बन्चनो के अधीन न रहे, तो उसकी स्वच्छदता के फल- 
स्वरूप फिर अराजक दशा उत्पन्न हो जायगी । इस नियामक सत्ता के लिए 
महाभारत के गान्ति-पर्व तथा अन्य राज्य-विज्ञान के ग्रन्थों मे 'दण्ड' शब्द 
का प्रयोग किया गया है 

 भनृष्य कही सम्मोह में पड़कर नष्ट न हो जाये, सम्पत्ति की रक्षा की 
जा सके, इसके लिए कोई मर्यादा चाहिए । इसी मर्यादा का नाम दण्ड हुँ ।”र 


१. महाभारत ज्ञान्तिपवे, अध्याय १५, इलोक ३ 
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भहाभारत में मानव-स्वभाव के सप्वन्ध मे लिखा है-- 

“वह (मनुष्य) यदि यज्ञ करता है या दूसरे की भलाई करता है, 
तो केवल दण्ड के भय से | यदि वहु दाने करता है, तो केवल दण्ड के 
भय से । मनुष्य जो ठीक रास्ते पर चलता है, अपने व्यवहार को स्थिर 
रखता है उसका एक साज्र कारण दण्ड है ।”' 

इस प्रकार राज्य की उत्पत्ति हुईं। भारतीय विचारकों के मतानुस्तार 
राजा ही धर्म, अर्थ, काम की उत्पत्ति का मूलाघार है। प्राचीन काल में 
राजा की इस महत्ता के कारण ही कुछ विचारकों नें राजा में देवी शक्ति 
की कल्यना की । पदुम-पुराण मे लिखा है-- राजा नारायण या परमेश्वर 
के अंड् से उत्पन्न हुआ है, वह किो भी अवस्था में सनुष्य नहीं है ।”* 

यूरोप में मध्यकाल में यूरोपीय विचारक तथा राजा राज्य की उत्पत्ति 
के ईश्वरीय या देवी अधिकार में विश्वास करते थे | इस मत का पूर्ण 
विकास इस्लेण्ड मे स्टुअर्ट शासकों और फ्रास मे चौदहवे छुई के समय मे 
हुआ । चौदहरवाँ लुई बड़े गव॑ के साथ कहा करता था--'मे राजा हूँ । 
मेरी इच्छा राज्य को इच्छा है। मेरी आजा राज्य का कानून है ।' इसी 
सिद्धान्त के आधार पर इम्लैण्ड के राजा चाल्स प्रथम और जेम्स अपने 
विरुद्ध आन्दोलन करनेवालो को ईश्वर की सत्ता के विरुद्ध आन्दोलन 
करने का भंपराधी समझकर दण्ड दिया करते थे | 

यद्यपि भारतवष में राज्य का देवी सिद्धान्त अत्यन्त प्राचीन काल भे 
प्रचलित था, तथापि उसका इतना विकास नही हुआ था। बैंदिक काल 
में राजा को ईइवर या ईइवर का प्रतिनिधि नहीं समझा जाता था। 
भारत में कुछ मव्यकालीन विंचारकों ने राज्य की उत्पत्ति के दैवी 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि 
राज्य की उत्पत्ति का कारण यह था कि व्यक्ति पारस्परिक लटमार, 





१. महाभारत शान्तिप, अध्याय १५, इलोक ११-१३ 
२. बालोअपि नावमंतव्यों मनुष्य इति भूमिपः। 
महती देवता हयेषा नरखूपेण तिष्ठति॥ 


दर भारतीय संस्कृति और नागरिफ-जीवन 


अन्याय और अव्यवस्था के परिणामस्वरूप दु खी थे, भत उन्होने इकट्ठे 
होकर यह निश्चय किया कि समाज में नियम और मर्यादा द्वारा शाति 
और सुव्यवस्था की प्रतिष्ठा के लिए राज्य की स्थापना की जाये। 


राज्य के आवश्यक अंग 


'राज्य' शब्द एक निश्चित प्रदेश में वैध ढग से ऐसी सुव्यवस्थित 
प्रजा का वोवक है जिधकी सख्या चाहे कम हो या अधिक, पर जो स्थायी 
रूप से उस प्रदेश मे रहनेवाली हो और बाह्य नियत्रण से मुक्त हो । 
साथ ही जिसका अपना शासन हो और जो स्व्रभावत उसकी आाज्ञा- 
पालक भी हो । राज्य के प्रमुख अग निम्नलिखित हे--. 

१ प्रजा--यह राज्य का प्रमुख और अनिवायें अग है। 
प्रजा के अभाव में राज्य की कल्पना सम्भव नहीं, पर राज्य के 
लिए प्रजा की सख्या निर्धारित नही है । प्राचीन युग मे रोम और यूनान 
में नगर-राज्य थे। परल्तु जैसे-जेसे सभ्यता का विकास होता गया, युद्धो 
का भय अधिकाधिक वढता गया तथा नवीन-नृतन॑ आविष्कारो की वृद्धि 
होती गयी, वंसे-बैसे राज्य बहे-व्रडें होते गये और एक-एक राज्य में ३०- 
३० और ४०-४० करोह की प्रजा रहते लगी | 

२ भू-खण्ड--प्रजा की तरह भू-खण्ड--निश्चित भू-खण्ड भी आव- 
दयक अंग है । भू-खण्ड के विना भी राज्य की कल्पना सम्भव नही । यदि 
कोई जन-समुदाय समाज द्वारा निर्धारित नियमों का पालन करे भी और 
उसका एक प्रमुख भी हो, परन्तु यदि वह एक निश्चित भू-खण्ड में स्थायी 
रूप से निवास न करे तो वह राज्य का निर्माण नहीं कर सकता । जन- 
समुदाय राज्य का निर्माण उसी दशा में कर सकता है, जब कि वह 
किसी प्रदेश मे स्थायी रूप से निवास करता हो । यह भू-खण्ड ऐसा होना 
चाहिए कि जिसपर किसी वाहरी सत्ता का अधिकार या नियन्त्रण न हो । 

३ हित-एकता--राज्य के निर्माण के लिए एक निर्दिष्ट भूखण्ड पर 
रहनेवाली प्रजा मे हितो की एकता का होना भी आवश्यक है। भाषा, 
सस्कृति, इतिहास और धर्म की दृष्टि से उनमे सामजस्य होना जरूरी 


विषय-प्रवेद्द ७ 


हैं। जिस राज्य की प्रजा मे स्वाभाविक रूप से घामिक, सास्क्ृतिक, ऐति- 
हासिक एवं भाषा-सम्बन्धी एकता एवं सामजस्य नही होता, उस राज्य में 
सामाजिक जाति स्थायी नही रहती। जातीय एकता भी अत्यन्त आवश्यक 
है। राज्य की जनता में जाति, धमम, सम्यंता, सस्कृति और भाषा-सम्बन्धी 
भेद-भाव ऐसे न हो जो राज्य-गासन और सामाजिक जीवन में अव्यवस्था 
और अगान्ति पैदा कर दे । 

४ शासन--शासन भी राज्य का प्रमुख अगर है। यदि किसी 
निश्चित प्रदेश मे जनता स्थायी रूप से रहती हैं और उसमे पारस्परिक 
एकता भी हूँ, परन्तु यदि वह किसी जासन के अधीन नहीं है, तो वह 
राज्य नही कहला सकती | शासन के अभाव में प्रजा के ऐसे संगठन 
धामिक, आशिक या साम्प्रदायिक ही हो सकते हे--राजनीतिक नही 
हो सकते । 

५ प्रभुता--प्रभूता भी राज्य का प्रमुख और आवध्यक अग है । 
प्रभुता का अथे यह है कि वह निदिष्ट प्रदेश जिसपर प्रजा स्थायी रूप 
से रहती है, और जिसका अपना गासन है, वह किसी वाह्य सत्ता के 
नियन्त्रण में न हो। स्वाधीनता के बिना कोई ऐसा प्रदेश राज्य नही 
कहलछा सकता | उदाहरण के लिए, भारतवर्ष मे सन्‌ १९३१ की जन- 
गणना के अनुसार ३५ करोड़ जन हूं। परन्तु भारत का गासन और 


प्रभुता भारतीय प्रजा के हाथ मे नहीं है। इसीलिए राजनीतिक परिभाषा 
मे भारत राज्य नही है । 


राज्य और शासन में अन्तर 
उपर्युक्त विवेचन से राज्य और जासन का अत्र स्पप्ट हैं। सामान्यतया 
राज्य और शासन को पर्याय या समानायंक माना जाता है। परन्तु ऐसी 
घारणा गलत है। राजनीतिक भापा मे राज्य और शासन में वहा भारी 
अतर है। राज्य एक राजनीतिक समृदाय है और गासन उसका एक अग हैं। 
/ देशके सभी निवासी सामान्यतया राज्य के सइस्य होते है, परन्तु गासन- 
( यत्र का सचालन अल्प-सख्यक प्रजा के हाथ में होता है । यह तो सभव्‌ 


५ 


८ भारतीय ससत्कृति और नागरिक-जीवन 


हैं कि किसी राज्य की शासन-नीति में परिवर्तन करना समस्त जनता 
के हाथ मे हो, परन्तु उस नीति के अनुसार शासन-प्रबन्ध का कारें एक 
विशिष्ट वर्ग के हाथ में होता हैं। शासन में परिवर्तन होते रहते हे; 
एक शासन का स्थान दूसरा शासन लेता है। परन्तु राज्य मे परिवर्तन 
नही होता वह स्थायी रूप से वसा ही रहता है। शासन राज्य का अगर 
है और राज्य की सुव्यवस्था के लिए शासन अनिवाये है । यही कारण 
हैं कि शासन का महत्त्व राज्य से अधिक है । 


राज्य ओर नागरिक 

राज्य के सदस्य को नागरिक कहा जाता है। इलाहावाद विद्व- 
विद्यालय के राजनीति के प्रोफेसर डा० श्री वेणीप्रसाद के मतानुसार 
प्राचीनकाल में रोम-निवासी अधिकारों को ही नागरिकता समझते थे । 
जब रोम का साम्राज्य बढा तव नागरिकता की नयी श्रेणियाँ हो गयी । 
सवसे नीचे दर्जे की श्रेणी वह थी जिसमे लोगो को केवल दो-चार इने- 
गिने नागरिक-अधिकार ही प्राप्त थे भौर सबसे ऊंची श्रेणी वह थी 
जिसके लोगो को सभी नागरिक और सभी राजनीतिक अधिकार प्राप्त 
थे। वहाँ नागरिकता शब्द ही प्रचलित था, क्योकि एथेन्स तथा अन्य 
यूनानी बस्तियों की तरह रोम भी पहले-पहल वास्तव में एक नगर-राज्य 
ही था। अधिकारों का सबंध, सिद्धान्त और व्यवहार दोनो में पहले केवल 
नागरिकों से था । बाद में एकान्तरूप से नागरिकों के साथ उनका सबध 
केवल सिद्धान्त मे ही रह गया। सिर्फ नगर मे तिवास करना ही नाग- 
रिक की योग्यता थी । जो नगर मे रहता था वही नागरिक कहलाता 
था। वाद को उसका यह अर्य नही रह गया । नागरिकता का सम्बन्ध 
मुख्यत अधिकारों ही से रह गया । जो लोग नगर में रहते लेक्नि अधि- 
कारो से वचित होते थे, वे नागरिक नहीं कहलाते थे । उदाहरणस्वरूप 
गुलाम नागरिक नही थे, यद्यपि कई पीढियो तक उन्होंने नंगर में निवास 
किया था। इसके विपरीत वे छोग, जो' असल में नगर के अन्दर तो 
निवास नहीं करते थे, लेकिन नगर के सदस्य माने जाते और अधिकार- 


विषय-प्रवेश है 


युक्त होते थे, नागरिक कहलाते थे |! 

रोम और यूनात के नगर-राज्यों के निवासियों को 'नागरिक' कहा 
जाता था। उस समय नागरिकता से अभिप्रा्य नागरिक के अधिकारों 
से होता था और आधुनिक समय में भी नागरिकता से यही अभिप्राय है । 
परन्तु आधुनिक युग मे नगर-राज्य नहीं है। उनके स्थान पर राष्ट्र- 
राज्य है। कालान्तर में नागरिकता की भावना में भी परिवर्तन हो गया 
है । नागरिकता का उदय रोम के छोटे-से नगर-राज्य में हुआ, परन्तु आधु- 
निंक युग में वह समग्र देश-राज्य और राष्ट्र-राज्य में व्याप्त हो गयी है । 
प्रत्येक नागरिक, चाहे वह नगर-निवासी हो चाहे ग्राम-निवासी, समानरूप 
से नागरिक अधिकारों का उपभोग कर सकता है। 

प्रोफेतर डा० बेनीप्रसाद का यह मत है कि 

“अधिकारो के लिहाज से प्रामवासी भी उसी प्रकार नागरिक हे 
लिप प्रकार शहरवाले। यह बात जरूर हैं कि तगर राजनीतिक 
जीवन, घन, सभ्यता और सस्क्ृति के केन्द्र है, किन्तु इसका आर्थ यह 
नही है कि शहरवालो के हित के आगे हम गाँववालो के हित का विचार 
हे । ग्रामवासियों के हित को नगर-वालियों के हित के अधीन करना 

चत नहीं है। दोनो के हितो पर बराबर ध्यान रखना चाहिए । इसी 
प्रकार सबते काम करने की आशा भी करनी चाहिए। ध्यवसाय,सम्पत्ति- 
रक्षा, स्याय, कौटुम्विक जौवन, घामिक तथा सास्कृतिक स्वतत्रता, साथें- 
जनिक जीवन, तथा सघ-समिति के अधिकार और उतके साथ छूगे हुए 
कत्तंव्य गाँववालो से उतना ही सम्बन्ध रखते हे जितना कि नगर- 
' निवासियों से ।”*९ 


हिन्दी-साहित्य में 'नागरिक' शब्द का प्रयोग नगर-निवासी के अर्थ में 


! 
/ प्राचीन समय से होता रहा है । हिन्दी मे 'नागर' या 'नागरिक' शब्द का 
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१ डा० वेनोप्रसाद : नागरिक ज्ञास्त्र : चौथा अध्याय, पु० ७४-७५ 
(सन्‌ १९३७) 
२. उपर्युक्त । 
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१० भारतीय संत्कृति और नागरिक्-जीवन 


अय है नगर मे रहनेवाला । प्राचीन-काल में 'नागरिक' शब्द चतुर, शिष्ट 
तया सम्य के अर्य में भी प्रयक्त होता था। अग्रेजी में 'सिटीजनशिप' 
का जो अय॑ है, वही अर्थ हिन्दी मे 'नागरिकता' का भी है। 

इस सम्बन्ध में सक्षेप में यह जान छेना उचित होगा कि राजनीतिक 
भाषा में 'नागरिक' और 'प्रजा' इन दोनो में अन्तर हैँ। स्वाबीन राज्य के 
निवासी नागरिक कहलाते हे, और परतत्र, अद्धंपरतत्र या एकत्र राज्य 
के निवासी 'प्रजा' कहलाते हे, यद्यपि वैदिक और भारतीय साहित्य 
में 'प्रजा' गब्द का प्रयोग नागरिक के अर्थ मे ही किया गया है । वेदो के 
अनेक मत्रो मे राजा-प्रजा के कत्तंव्यो और अधिकारो का उल्लेख मिलता 
है। किन्तु आवुनिक समय मे 'प्रजा' शब्द 'नागरिक' गब्द से हीन कोटि का 
हैं । 'प्रजा' से एक ऐसे जन-समृदाय का बोध होता है, जो ऐसे शासन के 
नियत्रण मे रहता हैं, जिसके सचालन, में उसका प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष 
किसी भी रूप मे हाथ तही। ; 

परन्तु इस सम्पन्च मे एक अपवाद है। इस्लैण्ड के नागरिक 'प्रजा' 
कहलाते हूँ, यद्यपि वे नागरिकता के अधिकारों से युक्त हैं। दूसरी 
भर भारत के निवासी भी प्रजा कहलाते है, नागरिक नहीं, ४०४ 
भारतीयों को नागरिकता के पूर्ण अधिकार प्राप्त नही है । 


नागरिक-शासतर क्या है 

जिस समथ यूतानियों ने अपने देश में नगर-राज्यों की स्थापना की 
उसी समय में रोमवासिथों ने इटली में वेसे ही नगर-राज्य स्थापित किये। 
वे नगर को 'सिविटस' कहते थे। अग्रेज्ञी मे 'सिटी--नंगर--क्षव्द की 
उत्पत्ति इसी गब्द से हुई है। लैटिन भाषा के 'सिविस' शब्द का अर्थ 
नागरिक है। प्राचीन समय में यूनान में 'पॉलिटिक्स' शब्द का प्रयोग 
नगर के मामलों के सम्बन्ध मे किया जाता था। इसी प्रकार इटली मे 
नगर के मामछो के सम्बन्ध में 'सिविक्स' शब्द का प्रयोग किया जाता 
था। इस प्रकार भाषा-विनान के अनुसार पॉलिटिक्स, राजनीति, 'सिविक्स' 
और नागरिक-शास्त्र का एक-सा ही अं है। रोम और यूनान की 


कक शा च++ नओ पगााओ 


चर 


न ब् 
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सभ्यता का प्रभाव समस्त यूरोप के देशो पर पडा और नागरिकता, 
नागरिक सम्यता आदि बब्दो का प्रयोग अन्य भाषाओं में भी होने रूगा । 
यही कारण है कि राजनीति और नागरिक गास्त्र में इतना घरनिप्ठ 
सम्बन्ध है कि उनके बीच विभाजकू रेखा खीचना असम्भव नहीं तो 
कठिन ज़रूर है। 

राजनीति-विज्ञान और नागरिक-शआास्त्र दोतो ही का राज्य के नाग- 
रिको से सम्बन्ध है। वे मनुष्यों, मानव-समाज तथा राज्यों के पारस्प- 
रिक सम्बन्धो का विवेचन करते है । नागरिकों के अधिकारों और राज्य 
के प्रति उनके कर्तव्यों का प्रतिपादन नागरिक-विजञान का विषय हैँ । 
नागरिक-शास्त्र ऐसी अवस्थाओं और परिस्थितियों का निर्देश करता है 
जो नागरिको के अनुकूल होती हे और जिनमे रहकर वे व्यक्तिगत एवं 
सामाजिक उन्नति कर सकते है। नागरिक-शास्त्र इस बातका विवेचन करता 
है कि नागरिक-जीवन किस प्रकार उत्तम और सुश्धी बनाया जा सकता 
है। नागरिक जीवन को श्रेष्ठ बनाने के लिए राज्य की ओर से क्‍्या- 
क्या सुधोग, सुविवाएँ होती आवश्यक हे, किन-किन कार्यो में राज्य को 
व्यक्तियों के कार्यो मे हस्तक्षेप करना चाहिए और ऐसे कौन-से उपाय 
हैँ जिनके द्वारा प्रत्येक नागरिककों यह विश्वास हो जाये कि वह गान्ति- 
पूर्वक अपने श्रम के फ का उपभोग करता हुआ अपने राष्ट्र, नंगर और 
विश्व मे शान्ति-स्थापित करनें मे योग दे सकेगा । 


राजनीति-विज्ञान और नागरिकशाज्घ में अन्तर 
वियय की दृष्टि से इन दोनो में तनिक भी अन्तर नही है। भेद 
केवल इतना ही है कि एक जिस वात पर अधिक ज़ोर देता है दूसरा 


उसपर उतना जोर नही देता | निम्नलिखित तुलनात्मक वर्णन से यह 
सहज में जाना जा सकता है-- 


राजतीनि-विज्ञान नागरिक-शास्त्र 
१ राजनीति-विनान विशेपत १ नागरिक-शास्त्र विशेपत 
राष्ट्रीय एवं अन्तर्राष्ट्रीय विषयों स्थानीय विययो से सम्बन्ध रखता 
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का विवेचन करता है। है। 

२ राजनीति-विज्ञान राजनीतिक २ नागरिक-शास्त्र उसविकास 
सस्थाओ और व्यवस्थाओ के विकास को पहले से ही मान लेता है । 
का इतिहास बतलाता है । * 

३ राजनीति-विज्ञान' मुख्यत ३ नागरिक-शास्त्र  मुख्यत' 
अधिकारों और उनकी प्राप्ति के कत्तंव्यों और उनके सम्पादन के 
उपायो पर जोर देता है । लिए आवश्यक शिक्षा और आच- 

रण पर ज़ोर देता है । 
अत यह निशचयपृ्वेक कहा जा सकता है कि नागरिक-शास्त्र का विंषय 
समूचे नागरिक-जीवन को श्रेष्ठ बनाना है--उसकी उन्नति करना है । 
वह सामाजिक अवस्थाओ झोौर परिस्थितियों की जाँच-पडताल करता 
है, इसलिए विज्ञान है और अनुसधान के परिणामों का उपयोग नागरिक 
जीवन की उन्नति के लिए कर्ता है, इसलिए वह कला भी है । 


हब 
नागरिक शिक्षा 


-, लागरिंकशास्त्र के अव्ययन की आवश्यकता 

नागरिक-शास्त्र का उद्देय नागरिकर-जीवन को पूर्ण और श्रेष्ठ 
बनाना है । राज्य के प्रत्येक व्यत्रित के लिए यह अनिवार्य है 
कि वह नागरिक के कतंव्यों और उत्तरदायित्वों का ययावत्‌ ज्ञान 
प्राप्त करके उनका पालन करे। यह ज्ञान तभी प्राप्त हो सकता है जब 
वह नागरिक-दशास्त्र का भली भाँति अध्ययन करके उसके सिद्धान्तो, आदर्शों 
एवं नियमों के अनुसार अपने जीवन को बनाने का प्रयत्त करे। भारत 
मे स्कूलो और काछेजो के छात्रों व॑ छात्राओं को यह वियय पढाया जाता 
है। परन्तु यह विपय॑ वैज्ञानिक ही है। अभी तंक नागरिक शास्त्र का 
अनिवार्य रूप से इन सस्थाओ में अध्ययन नही किया जाता | इस कारण 
अधिकाश छात्र नागरिक-शास्त्र के सिद्धान्तो व नियमों से अनभिज ही 
रहते है । इसका परिणाम प्रत्यक्षत। व्यावहारिक जीवन में देख पडता 
है। हममे नागरिक-भावना के अभाव का यह एक वडा कारण है । 

प्रजातत्र की सफलता के लिए यह अत्यन्त आवश्यक है कि राज्य के 
नागरिकों को शाप्तन-कार्यो के प्रति दिलचस्पी हो। जिस राज्य के 
नागरिक स्वदेश की राजनीति मे अधिक दिलचस्पी लेते है, उसमें प्रजातत्र 
की सफलता की अधिक सभावना होती हैं । जबसे भारत के ११ प्रान्तो 
में 'प्रान्तीय स्वशासन' की स्थापता हुई है, तवसे शासन-कार्य मे जनता 
को दिलचस्पी पैदा होने लगी है। जनता अपने अधिकारों की रक्षा के 
लिए सतर्क होगयी है। यदि शासन नागरिकों के अधिकारों पर कुठार- 
घात करनेवाली किसी नीति यो कार्य को करने का निग्बय करे, तो 
यदि नागरिक अपने अधिकारों के प्रति सतक॑ है, वे उसका विरोध 
करके सरकार को उसे बदल देने के लिए बाध्य कर सकते हे । 

भारत में शिक्षा-शास्त्री और छोक-नेता यह अनुभव करने 
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लगे है कि भारत की शिक्षा-प्रणाली का पुननिर्माण इस ढंग से किया 
जाये कि उसमे भारतीय सस्क्ृति का पुरा विचार रखते हुए नागरिकता 
के श्रेष्ठ आदर्शो को स्थान मिले, जिससे शिक्षा जीवनोपयोगी बनने के 
साथ-साथ जीवन को ऊँचा उठानेवाली भी बन सके | वर्धा-शिक्षा-कमेटी 
की रिपोर्ट मे इसी मत का प्रकाशन किया गया है । इस रिपोर्ट के योग्य 
लेखको का यह मत विचारणीय है कि हे 

“हमारी यह आकांक्षा हे कि वे अध्यापक और शिक्षा-विशारद जो 
इस नवीन शिक्षा-सम्बन्धी प्रयोग कों अपने हाथो में ले, इस योजना में 
निहित नागरिकता के आदज्ों को भलोभोॉति समझ ले । आधुनिक भारत 
में नागरिकता देश के सामाज्षिक, राजनोतिक, आर्थिक और सांस्कृतिक 
जीवन में अधिकाधिक प्रजातत्रीय हो जायगी । कम-से-कम नये यूग की 
सन्तति को अपनी समस्याओ, अपने कत्तंव्यो और अधिकारो को जानने- 
समझने के लिए सुयोग मिलना चाहिए। नागरिक कत्तेव्यो एवं अधिकारो 
के विवेकपुर्ण उपभोग के लिए कम-से-कम शिक्षा-प्राप्ति के निभित्त एक 
सर्वथा नयी प्रणाली को आवश्यकता हैँ। दूसरे, आधुनिक समय में, 
विवेकशील नागरिक को समाज का सक्रिय सदस्य बनना चाहिए । 
उसमें इतनी क्षमता हो कि वहु अपने समाज के सदस्य की हेतियत से 
किसी उपयोगी सेवा के रूप में समाज को प्रतिदाव कर सके ।”/* 


इतिहास का अध्ययन और नागरिकता 
इतिहास, भूगोल, समाज-विज्ञान, अधशास्त्र, राजनीति-शास्त्र, 
नागरिक-शास्त्र आदि सब विज्ञान सामाजिक विज्ञान हें। इन विज्ञानों 
का मानव-समाज से घनिष्ठ सम्बन्ध है। अयवा यो कहना अधिक उपयुक्त 
होगा कि मानव-समाज के आधार पर ही इन विज्ञानों का विकास हुआ 
है । इन विज्ञानो का परस्पर इतना घनिष्ठ सबंध है कि हम उन्हे एक 
को दूसरे से अलग करके समझ नही सकते ] वास्तव में वे मानव-समाज 


१ वर्षा-शिक्षा सम्रिति को रिपोर्ट (१९३७) 
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पर विचार करने के विभिन्न दृष्टिकोण हूँ । 

इतिहास मानव-समाज की अतीत काछ की घटनाओं, कार्यो, ज्ञान 
और अनुभवों का वैज्ञानिक वर्णन है। प्राचीन युग के मानव-समाज के 
रीति-नियमादि के अध्ययन के आधार पर ही सामाजिक विज्ञानों का 
विंकास हुआ है । नागरिक शास्त्र के उपादान तो स्पप्ठत इतिहास से 
प्राप्त किये गये हें । समाज की अवस्था के विकास के साथ-साथ, उसके 
आदर्गों, नियमों एव अवस्थाओं में भी परिवतंन होते रहते हे । इन 
परिवततेनो और अनुभवों के प्रकाश मे सामाजिक विज्ञानों में भी परिवर्तन 
होते रहते है । अत इतिहास के साथ साथ नागरिक-शास्त्र का भी 
अव्यपन जरूरी हूँ । 


सामाजिक विज्ञानों का उ्दं श्य 


सामाजिक विजानो के अध्ययन का उद्देश्य यंह है कि मानव-जाति 
के उत्कप और कल्याण के लिए नागरिकों मे मानव-हिंत का सम्यक्‌ 
विकास हो | समाज मे जो अभाव और जो आवश्यकताएँ हे, उनकी 
पूर्ति के लिए नागरिको को प्रेरणा व स्फृति मिले | नागरिकों में मातृ- 
भूमि के लिए भव्ति-भावता तथा मानव के प्रति अनुराग पैदा हो और वे 
सत्य, न्याय, प्रेम के आधार पर समाज-रचना कर सके । नागरिकों को 
अपने कत्तंत्यो तबा उत्तरदाधित्वों का ज्ञान पैदा हों और वे अपने 
अधिकारो की प्राप्ति, रक्षा एव भोग कर सके। साराश यह है कि भानवता 
के चरम उत्कर्ष के लिए नागरिकों को सामाजिक विज्ञानों का अध्ययन 
करना अनिवायें है। यदि मानव-हित की भावना से इनका अध्ययन 
करके, उनके द्वारा प्रतिष्ठित मानवीय आद्शों के अनुसार अपने जीवन 
को सुत्नस्कृत बनाया जाय तो विश्व में सहकारिता, न्याय, प्रेम और सत्य 
का राज्य स्थापित होना अस्तभव नही । 


नागरिकशातत्र के अध्ययन की पद्धति 
नागरिक-शास्त्र का अव्ययन केवल जान-वढ़ेंक ही नही होना चाहिए 
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वल्कि उसे जिक्षाप्रद और प्रयोगात्मक भी होना चाहिए। नागरिक 
शिक्षा जानवद्धंक के साथ शिक्षाप्रद और प्रयोगात्मक होनी चाहिए। आज- 
कल स्केलो व कालेजो मे इस विषय की जो शिक्षा दी जाती है, वह केवल 
जान॑वडंक ही है। व्यावहारिक न होने से वह जीवनोपग्गेगी नही है । 

नागरिक-विक्षा जञान-वरद्धक हो--इसका अभिप्राय यह है कि पाठक 
को नगर की, देश की और ससार की स्थिति और अवस्था का जान 
हो जाये । देश के राष्ट्रीय जीवन के विविध क्षेत्रों का जान ज़रूरी है। 
देश की नागरिक, आ्थिक, सामाजिक, सास्कृतिक एवं राजनीतिक 
अवस्था का ज्ञान प्रत्येक्न नागरिक को होना चाहिए । इस आवश्यक जान 
के अभाव में वह अपने कत्तेंव्य कार्यों का यथाविव पालन नहीं 
कर सकता | 

नागरिक-जिक्षा शिक्षाप्रद भी हो--इसका मतलब यह है कि 
नागरिकों को शिक्षा ऐसे ढग से 'दी जाये कि वे अउने परिवार, पाठगाला, 
कालेज, पडौस, बस्ती, ग्राम, नगर, समाज, राज्य औौर अन्त में विश्व के 
मानवों के प्रति सामाजिक व्ववहार के आधारभूत सिद्धान्तों को 
हृदयगम कर सके । उन्हे अपना नागरिक जीवन सुत्ची और श्रेष्ठ बनाते 
के लिए पथ-प्रदशन मिले तथा उनमें सामाजिक सस्थाओ के प्रति आदर 
और श्रद्धा पैदा हो तथा वे उनके सचालन एवं प्रवध में सहयोगपू्वक्त 
आग ले सके | नागरिको को इस प्रकार से शिक्षा दी जाये कि वे लोक- 

आग्रह, सामाजिक न्याय, सहकारिता, राष्ट्रीय एकता भौर अन्तर्राष्ट्रीय 

सहकारिता के पिद्धात्तो को भली भाँति समझ ले । 

नागरिक-शिक्षा सेद्धान्तिक होने के साथ-साथ प्रयोगात्मक एवं 
व्यवहारिक भी हो | नागरिक शिक्षा और नागरिक जीवन में स्पष्ट 
सबंध होना चाहिए । जिस प्रकार रसायन या भौतिक विज्ञान के विद्यार्थी 
अपनी प्रयोगशाला में परीक्षण करते हे, उसी प्रकार नागरिक-चास्त्र के 
विद्याथियो को मानव-समाज की प्रयोग-गाल में प्रयोग करने का अवसर 
मिलना चाहिए । स्वदेश और संसार के मानव समाज के ससकारों, 
रीति-रिवाजो, सामाजिक दणाओ और नागरिक दगाओं का अब्ययन 
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और अन्वेषण करके नागरिक जीवन के अनेक तथ्यी का ज्ञान प्राप्त 
किया जा सकता है यही नागरिक शिक्षा की व्यावहारिकता हैं। अपने 
नगर या ग्राम के जन-समाज की सामाजिक स्थिति, जीवनचर्या 
आधिक जीवन आदि की जाँच-पडताल द्वारा प्रयोग शुरू किया जा सकता 
है भौर समय और सुविधा के अनुसार यह प्रयोग एक बडे पैमाने पर भी 
किया जा सकता हूँ । 
नागरिक-शिक्षा के लिए तीक्ष्ण वृद्धि, कल्पना-शक्ति, सहानुभूति 
और सेवाभाव की वहुत ज़रूरत है| नागरिक-जास्त्र के विद्यार्थी को 
विचार-गवित से अधिक काम लेना चाहिए । अपने से अधिक श्रेष्ठ 
विद्वानों के विवारो, सिद्धान्तों और सम्मतियों से प्रभावित होकर, तक 
की कसौटी पर उन्हें परखे विना अपनाने से उसका प्रयोग निष्पक्षता से 
पूरा नही हो सकता । विद्यार्थी को चाहिए कि वह देश या ससार के 
मानव-समाज की स्थितियो और सामाजिक जीवन की जाँच-पडताल करते 
समय साम्प्रदायिक या सफ्री्णं मनोवृत्ति से काम ने ले | उसमे कल्पना- 
गक्ति की भी आवश्यकता है| कल्पना-गक्ति के अभाव में उसका प्रयोग 
सफल हो सकेगा, इसमें सन्देह है । जब हम समाज के विभिन्न व्यक्तियों, 
। समुदायों और वर्गों की स्थितियों का निरीक्षण करते हे, तो हम एक 
; सीमा तक अपने को भी उन स्थितियों में अनुभव करके, उनकी दशा पर 
“ विचार करते है। उदाहरणार्थ, अगर प्रयाग-विश्वविद्यालय का राजनीति 
/ का एक छात्र सयुक्तप्रान्त के किसी पूर्वी जिले के ग्राम-जीवन का 
अध्ययन भौर निरीक्षण करना चाहे तो उसे अपने मानसिक दृष्टिकोण में 
/ बडा परिवर्तन करना पडेगा। जिस छात्र ने अपने जीवन का अधिक समय 
होस्टलो में सुख भौर बानन्द के साथ विताया है, जिसने नागरिक जीवन 
» के लिए विज्ञान और आधुनिक अन्वेषणों ने जो सुविधाएँ और साधन 
/ “दान किये है, उनका उपभोग किया है, जिसने सिनेमा, नाटक, 
; थियेटर, सगीत तथा नृत्य का आनन्द उठाया है और जो हर समय “गिक्षित 
/, वातावरण' में साँस लेता रहा है, ऐसा विद्यार्यी यदि सहसा ग्राम-जीवन 
। के अव्ययन के लिए किसी गाँव को चल पड़े तो उसकी सारी दुनिया ही 


हि 
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बदल जायेगी। वह अपने को एक सर्वेधा नये और अपरिचित वातावरण 
में पायेगा । इस ग्राम-जगत की झॉकी के लिए उसे एक प्रामीण बनता 
होगा और ग्रामीण बनकर ही वह उनके मनोभावों, विचारों, अभावो 
और आवश्यकताओं को जान और समझ सकेगा, अन्यथा नहीं। इसके 
लिए उसे कल्पना-शकिति की आवश्यकता पडेगी । उसमे सेवा-भाव का भी 
होना जहूरी है। इसके बिना वह जीवन का अध्ययन सफलतापूर्वक नही 
कर सकेगा । सेवा-भाव सहानुभूति से उत्पन्न होता है। सहानुभूति का 
अर्थ है दूसरो के दुंख-सुख की अनुभूति । विद्याथियों भें नागरिक भावना 
का विकास करते के लिए यह आवश्यक है कि उनमे छोक-सग्रह की भावना 
जगायी जाये। समाज-सेवा के लिए विस्तृत क्षेत्र है। केवल ज़रूरत है 
विद्यार्थी-वर्ग मे समाज-सेवा के लिए सच्ची लगन की, प्रदर्शन की नही। 
अपने गॉव के किसानो, अपने नगर के मजदूरों तथा दूसरे शोषित 
वर्गो के सामाजिक और आधिक जीवन की जाँच-पडताल की था 
सकती है। इस प्रकार वे उतके जीवन को सुधारने के लिए उपाय सोच 
सकते है । इस प्रकार के कार्यो से न केवल उनका ज्ञान ही बढेगा बल्कि 
वे पीडित मानवता की सेवा भी क€ सकेगे । 
विश्वविद्यालयों और कालेजों के छात्र एव छात्राएँ सेवासघ बनाकर 
निकटवर्ती गाँवों के निवासियों के सम्पर्क में आकर उनकी सामाजिक 
दशा का निरीक्षण कर सकते है । इन सेवा-सघो द्वारा ग्रामवासियों की 
स्वास्थ्य, ज्ञाग और शक्ति का सन्देश दिया जा सकता है। साक्षरता के 
प्रसार के लिए प्रौढ-पाठशाल्रओ का सचालन, रोगियों की सेवा, जनता 
में स्वास्थ्य के सिद्धान्तो व सफाई के नियमों का प्रचार, किसानों को 
अपनी कृषि तथा धन्धो मे सुधार करने के उपाय बतलाना, नंगरों मे 
मज़दूरो के स्वास्थ्य के सुधार के लिए प्रयत्न करना आदि आदि जन-सैवा 
के अनेक मार्ग है। इन साधनों द्वारा नागरिक जिक्षा का व्यावहारिक 
अध्ययन किया जा सकता है। न्‍ 
मैसूर विश्वविद्यालय के दीक्षान्त-उत्सव मे ६ अक्तूबर १९३८ को 
स्वर्गीय दीनबन्धू सी० एफ० एण्ड ज ने अपने दीक्षान्त भाषण में इसी प्रकोर 
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के विचार व्यक्त किये थे 

पैरा ध्यात इस बात की ओर दिलाया गया हैँ कि इस विद्व- 
विद्यालय के विद्यार्थी गाँवों में जाते है, और अपनी कल्पता के अनुरूप 
कार्य का प्रतीक मेने बंगलोर में शुरू कर दिये गये काम में पा लिया 
है। लेकिन से तो चाहता हूँ कि इस दिक्षा में इससे भी अधिक एकनिष्ठ 
प्रयत्न किया जाये । कया कोई ऐसा आश्रम या बत्ती नहीं हो सकती, 
जिप्का विश्वविद्यालय से सीधा सम्बन्ध हो, जिसकी अपनी इसारतें 
हो बोर जहाँ विश्वविद्यालय के वे स्वातक जा सर्क जो दीन-दुलियो 
के दू ज्व में घुल-मिल जाने का संकल्प कर चुके है ?? 


मानव-समाज 


भानव-समाज का संगठन 


मानव - समाज अर्थात्‌ समस्त ससार के मनृष्य जाति, रग, धर्म, 
सस्कृति, सभ्यता, राज्य-शासन-प्रणाली आदि कारणों से विविध समुदायों 
में बटे हुए हे । ससार की जन-सर्या १ अरब ९९ करोड २५ लाख 
है। परिवार या कुटुम्व सबसे छोटा भानव-समुदाय है। यह समुदाय 
सृष्टि के आदि से आज तक विद्यमान है और थनन्‍्त तक कायम रहेगा । 
परिवार ही वास्तव में मावव-सगठन का मूल आधार है। उसका कार्य सतान 
का पालन-पोषण और सृष्टि-क्रम का सचालन है। यह कार्य मानव- 
जीवन में सबसे महत्त्वपूर्ण हैं । इसीलिए मानव सदैव परिवार की रक्षा 
के लिए प्रयत्नशील और जागहूक रहा है| परिवार के विनाश से मानव- 
समाज की सभ्यता तथा सस्कृति पर कैसा आघात होगा, इसकी कल्पना 
भयकर है । 

जातियो के आधार पर मानव-समाज अनेक भागो में बँठा हुआ है । 
जैसे --आय्ये, अनाय्ये, द्राविड, अरब, पारसी, नीग्रो, हुण, नॉडिक, स्केव, 
कैल्ट, नार्मन, सेक्‍्सत आदि । धर्म के आधार पर भी अनेक विभाग हे-हिंदू, 
ईसाई, मुसलमान, वौद्ध, कन्फूशियन, यहुदी आदि और इनके भी अनेक 
उप-विभाग है। ऐसे भी जन-समुदाय है, जो धर्म और ईश्वर में विश्वास 
नही करते। वे निरीशव रवादी है । वत्त मान समय में सोविथंट रूस ईइवर- 
विरोबी है । वर्ग अर्थात्‌ रग की दृष्टि से भी मानव-समाज कई भागो में 
विभाजित है--गोराग, पीताग, क्ृष्णाग इत्यादि । शीतप्रधान' देशों में 
गौराग जन हे । ये अपने को सर्वश्रेष्ठ मानते हे । उष्ण देशो मे कृष्णाग 
मिलते हे । चीन-जापान में पीताग जन हे । व्यावस्ताथिक आधार पर भी 
मानव कई भागों में विभाजित हे--किसान, मजदूर, व्यापारी, पजीपति 
आदि । इनके अतिरिक्त प्रत्येक देश में सास्क्ृतिक समुदाय' भी-है--विदव- 
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विद्यालय, विद्वम्मण्डल, संगीत-परिषद्‌, नाट्य-परिषद्‌, साहित्य-परिषद्‌ 
भादि । कुछ मानव-समुदाय स्वतत्र है, दूसरे परतत्र हे और कुछ ऐसे भी 
है जो स्वतत्र देशो के प्रभाव में हे भथवा अरद्धं-स्वतत्र हे । 
इन समस्त समुदायों मे राज्य, धर्म भौर जाति-सम्बन्धी समुदाय ही 
प्रमुख है । भाज के मानव-समाज में ये तीन तत्त्व मानव-एकता, मानव- 
संगठन और विदव-शान्ति के लिए महान्‌ सकट सिद्ध हो रहे है । 
सस्ार में प्रत्येक स्वतन्त्र राज्य उग्र राष्ट्रवादी है। वह संसार के 
दूसरे राष्ट्रों को अपने आधिपत्य, प्रभाव या अधिकार में छाना चाहता 
है। आज यूरोप, अमरीका, एशिया औौर अफ्रीका में इसका प्रत्यक्षीकरण 
किया जा सकता है। जर्मनी समस्त ससार में चक्रवर्ती राज्य की कामना 
करता है। इसी उद्देश्य से वह यूरोप में युद्ध में तल्लीन है। जापान 
एशिया का शिरोमणि होना चाहता है और इसलिए वह चीन और हिन्द- 
चीन को दबाता हुआ ब्रह्मा की ओर पैर बढा रहा है। इटछी रोमराज्य 
का मधुर स्वप्त देख रहा है, इसलिए अफ्रीका मे वह बमवर्षा कर रहा 
है। इस प्रकार ये स्वाधीन राष्ट्र-राज्य सप्ार की स्वाधीनता को कुचल 
रहें है । 
धर्म, जो वास्तव में मानव-समाज में एकता और आध्यात्मिक प्रेम 
तथा सहकारिता पेदा करने के छिए है, आज उम्र राष्ट्रवादी देशो की 
पाम्राज्य-विस्तार की कामना की पूर्ति का साधन बन गया है। धर्म के 
नाम पर बड-से-बडा पाप किया जा रहा है और उसे पवित्र कृत्म' सिद्ध 
कराने के लिए धर्माचार्यो तथा पोप-पादरियो को ख़रीदा जा रह है। 
इसी प्रकार जाति ( ५०७ ) की उम्र आत्म-चेतना ज्राज संसार-सकट 
का कारण वन रही हैं। अवतक गोरी जातियाँ यह दावा करती रही कि हमें 
ईइवर ने ससार की अन्य (काली, पीछी, भूरी) जातियो को सम्यता का 
सन्देश देने के लिए पैदा किया है, हमी ससार पर आधिपत्व करने के 
योग्य है, परन्तु अब इस युग मे जमनी में हेर हिटलर का यह दावा 
ही रह है कि केवछ जन ही पवित्र आय्ये जाति के है, शेष यूरोप की 
जातियाँ वंणं-सकर है। इसी कारण जमन रक्त की पवित्रता की रक्षा करने 
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के लिए हिंदलर ने अपने राज्य से यहूदियों को देश-निकाला दे दिया । 

पिछले महायुद्ध ( १९१४-१८ ) के बाद यूरोप के राष्ट्रो ने धर्म 
राज्य तथा जाति के बन्धरनों से ऊपर अन्तर्राष्ट्रीय समुदीय के विकास 
के लिए राष्ट्रसघ की स्थापना करने का प्रयत्न किया। परन्तु उसमे 
उन्हे सफलता नही मिली । 


संसार के महान्‌ राज्य 


आधुनिक काल मे ग्रेट-ब्रिटेन, सयुक्त-राज्य अमरीका, सोवियट रूस, 
जमेंनी, फ़ास, जापान, इटली, चीन विश्व के महान राज्य हे । पृथ्वी पर 
चार बड़े-बड़े महाद्वीप हे--एशिया, यूरोप, अफ्रीका और अमरीका 
( उत्तरी व दक्षिणी )। इनमें अमरीका की राजनीति की कुजी सयुक्त- 
राज्य अमरीका के हाथ में है । दक्षिणी अमरीका के राज्यो पर उसका 
प्रभाव और अधिकार है। प्रायः १०० वर्षो से सयुकक्‍त-राज्य मुनरो- 
सिद्धान्त के अनुसार यूरोपीय राष्ट्रो के हस्तक्षेप से दक्षिणी अमरीका को 
मुक्त रखे हुए है । इसके बाद ग्रेट-ब्रिटेन का महत्त्वपूर्ण स्थान है । वह 
ब्रिटिद राष्ट्रटसमूह की धुरी है औौर उसके चारो ओर उपनिवेश तथा 
पराधीन देश है। दक्षिणी अफ्रीका, आस्ट्रेलिया, न्यूजीलेण्ड, कनाडा 
भौर आयरलैण्ड में ब्रिटेन का साम्राज्य है । मारतवपे भी १५० वर्षो 
से ब्रिटेन के आधिपत्प में है। इस प्रकार ब्रिटिश साम्राज्य आज ससार में 
सबसे बडा राज्य है । 

विदव-राजनीति में यूरोप का स्थान अन्यतम है। यूरोप में ब्रिटेन 
फ्रास, इटली, जर्मनी और रूस ये पाँच बडे राज्य हैं। आजतक यूरोप 
के इन देशो मे जविति-स|म्य के लिए बराबर सधरष और विंग्रह होते रहे 
हैं। कभी किसी देश का प्रभाव अधिक बढ गया, तो दूसरे देश को उसका 
प्रभाव घटाने की चिन्ता हो गयी। इस प्रकार यूरोप सदेव युद्ध-भूमि 
रहा है । 

पिछले महायुद्ध के वाद यूरोप में कई तये देश बनाये गये । इसके 
फल-स्वरूप यूरोप मे इस समय ३४ राज्य हैँ । इनमे केवलू'अभी कहे गये 
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पाँच राज्य वे है और वे शेष २९ राज्यों पर अपना प्रभाव बनाये हुए है। 

जब उनको अपने किसी हित में वाधा जान पछती हैं तो वे दूसरे राष्ट्र 
में अपने भत्पमत की रक्षा के नाम पर युद्ध मे प्रवृत्त हो जाते हे । 

वत्तमान्‌ यूरोपीय युद्ध का आरम्भ भी इसी बहाने हुआ है। जमेनी का यह 
अभियोग था कि पोक्तैण्ड में वसनेवाे जमंन्ो के साथ पोल (पोलेडवासी) 

बड़े नृशस और भीषण अत्याचार करते है। उनकी रक्षा के लिए ही जमनी 
ने पोलेण्ड पर आक्रमण किया, ऐसा हेर हिटलर का दावा हैं। यूरोप 
के इन बडे राष्ट्रों के अफ़ीका और एशिया में साम्राज्य है--उपनिवेश 
है, प्रभाव-श्षेत्र हे । प्रत्येक महान्‌ राष्ट्र का सदैव यही प्रयत्न रहा है कि 
वह अपने साम्राज्य, उपनिवेशों तथा प्रभाव-क्षेत्रों को सुरक्षित रखे तथा, 
उनमें वृद्धि करे । 


संसार की पराधीन जातियों 

एशिया, अफ्रीका और दक्षिणी अमरीका मे परावीन और बहढ़ें- 
परतत्र जातियो की प्रघानता है। सन्‌ १९२९ की जन-सख्या के अनसार 
ससार के समस्त देशो की कुछ जन-सख्या १,९९,२५,२९,००० हे ।' 
एणथिया, अफ्रीका और अमरीका मे ब्रिटेन, फ्रास, इटली, जापान, सयुक्त- 
राष्ट्र, नैदरकण्ड, पुतंगाल आदि देशो के साम्राज्य और उपनिवेश है। सत्‌ 
१९१४-१८ के यूरोपीय महायुद्ध के पहले अफ्रीका मे जर्मनी के भी 
उपनिवेज् थे; परन्तु वर्साई की सन्धि के अनुसार उनका अधिकार जर्मनी 
से छे लिया गया और वे मित्र-राप्ट्रो के नियत्रण मे आ गये। ब्रिटिश 
साम्राज्य के अन्तगंत पराधीन जातियों की जन-सख्या ४० करोड ५८ लाख 
२४ हजार है । यह ससार में सबसे बडा साम्राज्य है। इसके बाद नैदर- 
हण्ड का स्थान है । इस देश के साम्राज्य के बन्तगंत पराधीन जातियो की 
जनसद्या ६ करोड २ लाख १९ हजार है । फ्रास तीसरा साम्राज्यवादी 
राष्ट्र है। उसके साम्राज्य के अन्तगंत पराधीन जातियों की आवादी 
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५ करोड ७३ लाख २० हजार है। जापान का चौथा स्थान है। उसके 
साम्राज्य की जनप्तस्था २ करोड ६९ लाख २० हजार है ।' सयुक्तराज्य 
अमरीका का पाँचवा स्थान है। इसके साम्राज्य की आबादी १ करोड 
४२ लाख २८ हजार है । इटली का छठा स्थान है। अफ्रीका में अबी- 
सीनिया उत्का साम्राज्य है जिसकी जतसर्या १ करोड ३० लाख 
१० हजार हैं। सातवाँ स्थान पुतंगाल का है जिसके साम्राज्य की 
जनसस्या ८० छाख ४ हजार है | वर्तमान यूरोपीय महांयुद्ध से पूर्व 
जमनी ने आस्ट्रिया व चेकोल्लोवा किया को अपने राज्य' मे मिला लिया 
था ।* इन पराधीन देशो के अतिरिक्त इस्लेण्ड, फ्रास, बेलजियम, 
दक्षिणी अफ्रीका यूनियन, न्यूज़ीलैण्ड, आस्ट्रेलिया भर जापान के अधि- 
कार मे राष्ट्रसघ द्वारा सौपे हुए वे देश भी हे जिनका शासन-अबन्ध 
गासनादेग-प्रणाली से होता है। ऐसे प्रदेशों की कुल जनसर्या २ करोड़ 
२८ हजार है। इस प्रकार ससार मे प्राय ६०३ करोड की विशाल 
जनसख्या पराधीन है । इसमे ३५ करोड भारतीय भी शामिल है | इस 
प्रकार भारत की पराधीन जनसख्या ससार की पराधीन जनसख्या के आधे 
भाग से भी अधिक है । 


१. जापान ने सन्‌ १९३२ के बाद चीन पर आक्रमण करके जो 
उसके प्रदेश अपने अधिकार में ले लिये उनकी जनसंख्या इसमें शामिल 
नही है । 

२. जमनी ने अप्रैल सन्‌ १९३८ में आस्ट्रिया और सितम्बर १९३८ 
में चेकोस्लावाकिया को अपने राज्य में मिला लिया। इसी प्रकार इटली 
ने अल्वानिया को अपने अधीन कर लिया । इन प्रदेशों की सझ्या निम्न 
प्रकार है 


आस्ट्रिया -- ६८ लाख 


चेकोस्‍लोवाकिया -- ५० लाख 
अलबानिया -- (११ लाख 
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एशिया के पराधीन राष्ट्र 

एशिया मे केवल दो राष्ट्र ऐसे हें जो पाइचात्य देशों के साथ 
प्रतियोगिता में ठहर सकते है । वे है जापान और तुकिस्तान । इन दोनों 
राष्ट्रो ने आधी सदी में ही अपने देशो में कायापलट करदी। एशिया 
में जापान, चीन, ब्रह्मा, तुकिस्तान, तिव्वत, नेपाल, भारत, लका, 
हिन्दचीन, स्थाम, इस्डोनेशिया, फारस, सीरिया, इराक, फिलस्तीन, 
कोरिया और फिलियाइन द्वीप आदि राष्ट्र हें। इनमे भारतवर्ष, ब्रह्मा, 
तथा लका ब्रिटिश साम्राज्य के अन्तर्गत हे। फिल्स्तीन राष्ट्रसथ के 
शासनादेश के अनुसार ब्रिटेन के नियंत्रण में है। सीरिया पर फ्रांस का 
नियत्रण है । नेपाल स्वतत्न राज्य है, तो भी वह ब्िदेन के प्रभाव में है । 
हिन्दवीन में फ्रास का साम्राज्य है। इराक और सौरिया भी ब्रिटेन के 
कब्जे में है । 

चीन यद्यपि स्वाधीन राष्ट्र है, तो भी उसकी दशा पराघीन राष्ट्र 
तक से गयी-बीती है । उसपर दस वर्षों से साम्राज्यवादी जापान की 
कोपदृष्टि है | उत्तने चीन के कई प्रान्तों का अपहरण कर लिया है और 
अब भी उसकी साम्राज्य-पिपासा झ्ान्त नहीं हुई है। जापान का 
सिद्धान्त है कि एशिया एशियायी लोगो के लिए है। उसपर गैर-एशियावी 
राष्ट्री को आधिपत्म जमाने का कोई अधिकार नही है । जापान जो आज 
से ५० वर्ष पहले भौद्योगिक दृष्टि से वहुत पिछडा देग था, आज यूरोप 
से कला-कौशल सीखकर न केवल विज्ञान और कला की नकल अपने 
देश में कर रहा है बल्कि वह यूरोप की जैसी भयकर स्थित्ति एजिया 
में भी पैदा कर रहा हैं। उसने यूरोप के सैनिकवाद और साम्राज्यवाद की 
नकल करने में सफलता प्राप्त की है और आज एशिया जापान के 
साम्राज्यवाद से सहम रहा है । 

चीन मे आन्तरिक कलह वर्षो से है। राष्ट्रीय एकता के अभाव से 
जापान ने सन्‌ १९३१ में चीन पर आक्रमण कर दिया और उसके कई 
प्रदेशों को हृडप लिया । उस समय जापान रा्ट्रसंघ का सदस्य था। 
चीन भी राष्ट्रलथ का सदस्य था। जब चीन पर जापान का बाक्रमण 
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हुआ तो उसने राष्ट्सथ से यह अनुरोध किया कि वह अपने विधान 
की १०वी और (१५वीं घारा के अनुसार जापान के विरुद्ध कारंवाई 
करे। परन्तु राष्ट्रसथ ने चीन की सहायता के लिए कुछ भी नही किया । 
इससे जापान का उत्साह बढ गया और उसने सघ के विधान को ठुकरा 
दिया । उसने मचूरिया तया मगोलिया के प्रदेश हडप लिये तया मज्चूकों 
नामक एक नाममात्र का स्वतत्र राज्य कायम कर दिया । 

चीन में न केवल जापान का हिंत है, बल्कि ब्रिटेन और सयकक्‍त- 
राज्य अमरीका के भी हित है । चीन के आथिक जीवन पर इन साम्राज्य- 
वादी राष्ट्रो का नियत्रण है । यहाँ तक कि विदेशी राष्ट्रों की सेनाएँ भी 
चीन में हे। चीन में विदेशी राष्ट्रो की जनता चीन के न्यायालय तथा 
पुलिस के नियत्रण से भी मुक्त हे | विदेशियों ने चीन मे अपने उपनिवेश 
स्थापित कर रखे है । उतकी चीन में स्थानीय सरकारे भी हैँ और चीन 
के समुद्रतट पर उनके बन्दरगाह भी है । ऐसा है स्वाधीन चीन जो परा- 
घीतता का बुरी तरह शिकार बना हुआ है।' 

चीन के बाद दूसरा प्रमुख देश भारत है । भारत प्रायः १५० वर्षो 
से ब्रिटेन के आधिपर्त्य में है। इतने वर्षो तक पराधीनता की स्थिति में 
'रहने से भारतीयों का न केवछ राजनीतिक, आथिक और सामाजिक 
पतन ही हुआ है बल्कि उनका नेतिक पतन भी होगया है । पराधीनता 
शारीरिक बपन ही नही है; वह तो आत्मा को भी गिरा देती है। 
परन्तु अब अद्धं-शताब्दी से भारत में राष्ट्रीय नवचेतन और राजनीतिक 
जागरण हो रहा हैं और सन्‌ १९१४-१८ के यूरोपीय महायुद्ध के बाद 
तो भारतीय राष्ट्र में नवचेतना इतनी अधिकता से आ गयी है कि उप्तके 
जीवन का कोई भी विभाग उसके आइचर्यकारी प्रभाव से अछूता नही 
रहा है । महात्मा गावी के नेतृत्व मे समस्त राष्ट्र की जनता में एक 
अभूतपूर्व जागरण के रक्षण दिखायी देने छगे हे। । 

१ लियोना्ड वुल्फ ; “इटेलिजेण्ट मेस वे दु प्रीवेंट वार! (१९३३) 

पृ०५०६ 
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भारत में विदेशी राज्य ने भारत को राषप्ट्रीयता की चेतना प्रदान 
की है । आज भारत मे राष्ट्रीयता का अधिक प्रभाव है और इसने राष्ट्र 
के सामाजिक, राजनीतिक, धामिक तथा सास्क्ृतिक जीवन पर अपनी 
गहरी छाप लगा दी है। भारत के प्रान्तो मे ही नही बल्कि देगी 
राजाओ के राज्यों की जनता मे भी स्वाधीनता पाने की आकाक्षा उत्पन्न 
होगयी है । राष्ट्रीय-महासभा--का््रेस--का भारत के राष्ट्रीय जीवन में 
सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान है । वह भारत की सबसे अधिक दक्तिशाली सस्था 
ही नही है वरन्‌ एक अपूर्व राप्ट्रीय शक्तित है। उसका लक्ष्य है भारत की 
जनता के लिए स्वाधीनता प्राप्त करना । आज भारतीय जनता स्वाधीनता 
के पथ पर अग्रसर है। सन्‌ १९३५ के भारतीय श्ासन-विधान के 
अनुसार भारत के ११ प्रान्तो में प्रान्तीय स्वशासन (उत्तरदायी शासन) 
की स्थापना १ अप्रैल सन्‌ १९३७ से हो चुकी है। सात प्रान्तों में कांग्रेस 
पार्टी के मत्रि-मण्डलो ने शासन चलाया है। काग्रेस उपर्यक्त जासन-विधान 
को राष्ट्र के लिए अपर्थाप्त और असन्तोषजनक मानती हैँ और उसे 
अस्वीकाय्य घोषित करती है। भारत के दूसरे राजनीतिक एव साम्प्रदायिक 
चर्गो ने भी इस विधान को असन्‍्तोषप्रद घोषित किया और विशेष रूप 
से विधान की संघ-योजना का काग्रेस और मुसलिम-लीग ने घोर विरोध 
किया य॑च्पि विरोध करने में दोनों के उहदेदय भिन्न-भिन्न रहे हे । 

भारत की स्वाधीनता की समस्या आज वडी जटिल बन गयी है। भारत 
में साम्प्रदाधिक कलह के कारण राष्ट्रीय एकता का अभाव है। इसके 
अतिरिक्त देशी राज्यों के नरेश भी स्वाघीनता-प्राप्ति मे रोड़े अठकाते 
हैं। १ सितम्बर १९३९ को यूरोप में महायद्ध छिड जाने से ब्रिटेन 
पोलेण्ड की रक्षा के लिए यद्ध में उतर पडा और भारत को भी 
युद्धरत राष्ट्र घोपित कर दिया । राष्ट्रीय महासभा ने ब्रिटिग सरकार 
की इस नीति पर असन्‍्तोय प्रकट किया | उसका कहना है कि भारतीय 
जनता की सम्मति लिए बिना उसे युद्ध में शामिल करना उचित नहीं 
इस 'प्रकार युद्ध ने भारत में एक बडा वैधानिक सकट पैदा कर दिया है । 

इराक, फिल्स्तीन और सीरिया राष्ट्रसथ के शासनादेश के अनुसार 
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ब्रिटेन और फ्रास के नियन्त्रण मे हे । सीरिया पर फ्रास का नियन्त्रण है । 

फिल्स्तीन अग्नेजो के सरक्षण में है। वास्तव मे यह अरबों 
का देश है । एक अग्रेज हाई कमिइनर उसका शासन-प्रबन्ध एक कमिटी 
की सलाह से करता है। अरब इस प्रकार के सरक्षण के सदा से विरोधी 
रहे है । जबसे जमंनी ने यहूदियों को निकाल दिया है तबसे उनके 
उपनिवेश्ञ के लिए तरह-तरह की योजनाएँ सोची जा रही हे। यहुदी 
और अरब ये दो विभिन्न जातियाँ हे । यहूदियों मे बडे-बडे पूंजीपति हे । 
उन्होने फिलस्तीन मे बसकर उसे चमन बना दिया है । उनकी आशिक दशा 
में बडा सुधार हो गया है। परन्तु इन दोनो मे सघर्ष जारी है। अरब 
यह नही चाहते कि उनके देश का बेँटवारा हो। दूसरी ओर यहुदियों 
की बढती हुईं सल्या के लिए प्रदेश की आवश्यकता है। यहूदी-अरब 
सघर्ष का अन्त करते के लिए ब्रिटिश सरकार ने एक शाही कमीशन 
नियुक्त किया | इस कमीशन ने अपनी रिपोर्ट में यह सिफारिश की 
कि फिलस्तीन को अरब और यहुद्दियों मे बाँठ दिया जाय । इस प्रकार 
अरबो मे और भी असन्‍्तोष पैदा हो गया है। 

सीरिया फ्रास के आधिपत्य में है। परन्तु सन्‌ १९२८ में वहाँ उत्तर- 
दायी शासन की स्थापना कर दी गयी । 

भारत के उत्तर मे स्थित तिब्बत देश पर भी ब्रिटन का प्रभुत्व है । 
इन्डोनेशिया डच' (हालंण्ड के) साम्राज्यवाद का शिकार है। इस देश में 
सन्‌ १९२७ से स्वाधीनता-प्राति का आन्दोलन हो रहा है। परत्तु भभीतंक 
उसे स्वतन्त्रता नही मिल पायी है। 

हिन्द-चीन' फ्रास का उपनिवेश है। उसकी प्रजा विदेशी शासन के 
विरुद्ध है । वह भी विदेशी बन्धन' से मुक्त होने के लिए प्रयत्नशील है । 
इस समय जापान इस देश पर आक्रमण कर रहा है । 

फिलिपाइन हीप पर सयुक्तराज्य अमरीका का आधिपत्य हूँ । इस 
देश के निवासी वर्षो से स्वाधीनता-प्राप्ति के लिए आन्दोलन कर रहे 
है। परन्तु उन्हे आजतक स्वतन्त्रता नही मिली है। 
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अफ्रीका के उपनिवेश 

अफ्रीका सदसे पिछडा हुआ देश है । सोलहवी सदी में जब दास- 
व्यापार बडे वेग के साथ चल रहा था, तब यूरोप की जातियो ने इस 
स्वर्ण-भूमि पर पदार्पण किया था ! कई शताब्दियों तक सभ्यता का पाठ 
सिखानेवाले गोरो के सम्पर्क में रहते हुए भी आज अफ्रीका के असली 
निवांसी सम्यता और सस्क्ृति में बहुत पिछडे हे । यूरोपीय जातियो को 
अफ्रीका में अपना आधिपत्यव जमाने के लिए अधिक संघर्ष या युद्ध नही 
करना पडा, क्योकि वहाँ की अधिकाश जातियाँ वन्य और बसभ्य थी । 
उन्होने विदेशियों के चरणों में आत्म-समर्पण कर दिया | पिछले महायुद्ध 
( १९४१-१८ ) से पहले अफ्रीका में जमंनी के कई उपनिवेग थे | 
परन्तु शान्ति-सन्धि के अनुसार ये उपनिवेश ब्रिटेन, फ़रास और बेल- 
जियम के अधिकार में आगये। 

टेंगानिका ब्रिटेन के आधिपत्य में चछा गया। इसका कुछ उत्तरी- 
परिचमी भाग वेलजियम को मिला । जन केमरूस का अधिकाश भाग 
फ्रास के हिस्से मे आया। टोगालैण्ड फ्रास और ब्रिटेन के बीच में बाँटा 
गया । “दक्षिणी अफ्रीका यूनियन ब्रिटिश साम्राज्य का उपनिवेश्ञ है। 
मिस्र पहले ब्रिटेन के अधीन था। परन्तु अब वह स्वतन्त्र राष्ट्र है। 
फिर भी ब्रिटेन का उसपर प्रभाव है । सन्‌ १९३४ में इटली ने स्वतन्त्र 
राज्य अबीसीनिया को युद्ध में हराकर उसे अपने अधीन कर छिया। 
अब केवल लित्रेरिया ही एकमात्र स्वतन्त्र राज्य है 


अमरीका में मुनरो-सिद्धान्त 
सयुक्तराज्य' अमरीका कई सदियों से यूरोप की राजनीति से अछूग 
रहा है । वह यूरोप की सकटपूर्ण राजनीति की उलझन से अपने आपको 
सदेव बचाता रहा है | अमरीका के राष्ट्रपति वाशि्टन ने पहले-पहल 
१७ सितम्बर १७९६ को अपने भाषण में यह भावन। व्यक्त की कि 
अमरीका को यूरोपीय झगडो से अलग रहना चाहिए | इसके बाद सन्‌ 
१८२७ में राष्ट्रपति मुनरों ने अपने संदेश में अमरीका की नीति का 
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स्पष्टीकरण किया । इस सन्देश मे मुन्रों ने यह घोषणा की कि यूरोप 
के राष्ट्रो को अब अमरीका ( उत्तरी व दक्षिणी ) में अपने उपनिवेश 
स्थापित करने का प्रयत्न नही करना चाहिए | यूरोपीय देशो के ऐसे 
युद्धों मे, जिनसे अमरीका का कोई सबंध नही, वह भाग नहीं छेगा और 
न ऐसा करना उसकी नीति के अनुकूल ही है । यूरोपीय देशो ने साम्राज्य 
स्थापना की भावता से अमरीका महाद्वीप मे प्रवेश किया तो उनका यह 
प्रयत्न अमरीका की शान्ति के लिए खतरा होगा । इस समय अमरीका 
में जो यूरोपीय उपनिवेश या पराधीन राज्य हे, उनके साथ अमरीका का 
सबध वैसा ही बना रहेगा और सयुक्तराज्य अमरीका उसमे हस्तक्षेप 
नही करेगा । यह सिद्धान्त 'मुनरों सिद्धान्त' के नाम से विख्यात है । इस 
सिद्धान्त का भविष्य में जो विकास हुआ उसके कारण सयुक्तराज्य 
समूचे अमरीका महाद्वीप का सरक्षक बन गया। इस समय समस्त 
अमरीका सयुक्तराज्य के आ्थिक साम्राज्यवाद का शिकार है। उसका 
अमरीका तट के निकटवर्ती द्वीपो पर अधिकार है । यही नही, सुदृर हीपो 
पर भी उसने अपना अधिकार जमा लिया है। हवाई और फिलिपाइन 
दीप सयुक्त-राज्य अमरीका के आधिपत्य में हे। इसके अतिरिक्त उसने 
क्यूबा, हेटी, साण्टो डोमीनगो के साथ सन्धि करके उनकी भी स्वाधीनता 
पर अनेक भ्रतिबन्ध लगा दिये हे । पन्रामा और निकारागुआ राज्यो 
के चुनावो के समय सयुक्तराज्य की सेनाओ का प्रबन्ध रहता है। इन सब 
राज्यो की वेदेशिक नीति पर भी उसका प्रभाव है। 


| ऐ ४ 
साग्राज्यवादी प्रवृत्तियाँ 


साम्राज्यवाद क्या है--इसका मर्मस्पशी और वारतविक विवरण एक 
भारतीय विद्वान के शब्दों मे इस प्रकार है “'स्वाधीनता भर मानवता 
की राख से साम्राज्यवाद का जन्म हुआ है। बरतसो नर-तारियो की आहों 
और अभिज्ञापो से बना मुकुट साम्राज्य के घिर पर है । इसके कपडे 
लाल रग के है, इसके साथी अकाल, महामारी और भीषण रोग हे । 
इसके आने के साथ भीषण आतंक छा जाता हैँ । व्यक्तिगत स्वतत्त॒ता 
नष्ट हो जाती हैँ । दूसरी भाषा, दूसरी सभ्यता और संस्कृति जबरदस्ती से 
लाद दी जाती है। अपनी इच्छा को दूसरे की इच्छा का अनुगामी बतना 
पढ़ता है। क्या यह साम्राज्यवाद दुनिया के लिए मंगलमय, सुखप्रद, और 
जीवनदाता हो सकता है ?” 

यह है साम्राज्यवाद का सजीव स्वरूप । इससे अच्छी उसकी व्यास्या 
और वया हो सकती है | साम्राज्यवाद पूंजीवाद का अन्तिम और निखरा 
रूप है । पूँजीवाद एक आशिक प्रणाली हैं। इसलिए साम्राज्यवाद भी 
आधिक है। आज का युग ही अर्थ-प्रधान है । राजनीति भी अथ॑-नीति 
की अनचरी है। इसलिए भाज के साम्राज्यदाद को आर्थिक साम्राज्यवाद 
कहा जाता है । 


आधिक साम्राज्यवाद्‌ 


भाथिक साम्राज्यवाद का प्रादुर्भाव फ्रास की राज्य-क्रान्ति और 
औद्योगिक क्रान्ति के वाद हुआ | फ्रास की राज्य-कान्ति का प्रभाव 
समस्त यूरोप पर पडा । फलस्वरूप यूरोप के अधिकाश देक्षो में प्रजातनन्‍्व 
का बोलवाला रहा । जनता ने स्वेच्छाचारी एकतन्त्र शासन का अन्त 
कर के शासन की बागडोर अपने हाथ में ली। इससे सारे यूरोप मे समता, 
स्वतन्त्रता और बन्धुत्व के आदर्ग की धूम मच गयी। प्रजातन्त्र के 
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जनता का आर्थिक शोषण 
यह तो ऊपर कहा जा चुका है कि साम्राज्यवाद पूंजीवाद का 


अन्तिम सोपान है । पूँजीवाद जब उस स्थिति मे पहुँच जाता हैं जबकि 
किसी देश के पास अपार धन-राशि और तैयार माल जमा हो जाता है, जो 
स्वदेश की आवश्यकताओ की पूर्ति करने के बाद भी बच रहता है, तब तैयार 
अधिक माल को बेचने के लिए दूसरे देशों की खोज की जाती है। बस यही 
साम्राज्यवाद के उदय का कारण है | एक पूजीवादी देश दूसरे पूँजीवादी 
देश में अपना तैयार माल मुनाफे के साथ नहीं बेच सकता । इसीलिए 
वे ऐसे देशो की खोज करते हे जो औद्योगिक दृष्टि से पिछड़े हुए हो। ऐसे 
ही देशो मे वे अपना तैयार माल अधिक मुनाफे के साथ बेच सकते है 
और कच्चा माल सस्ते दामों मे खरीद सकते है । 

साम्राज्यवादी राष्ट्र अधीनस्थ देश के उद्योग-धन्धो का नाश करके 
जनता को स्वदेशी धनोपाजेन' के साधनों से वचित करता है तथा अपनी 
पूँजी से उस देश में उद्योग-धन्धे खडे करता है। इस प्रकार पिछडे हुए 
देश में बडे-वडे कारखाने खुल जाते हे और साम्राज्यवादी राष्ट्र पूर्णतया 
उसके आथिक जीवन का नियन्त्रण करने लगता है। कालान्तर में 
अधिकृत देश में भी पूँजीवाद का शासन स्थापित होजाता है । 


राष्ट्रीय जागरण का दमन 

साम्राज्यवादी राष्ट्र का हित इस बात मे है कि वह अपने अधिकृत 
देश या उपनिवेश की प्रजा को सदेव प्रगति तथा प्रकाश से अलग 
रखे | वह उसे नवयुग की नवीन विचारधारा, ससार की सामाजिक 
क्रान्तियों के अमर सन्देश तथा ज्ञान-विज्ञान से वचित रखकर अपना 
स्वार्थ सिद्ध करना चाहता है। अधिकृत देश में नवीन' प्रगतिशील 
विचारधाराओ का प्रतिपादन करनेवाले साहित्य और रचनाओ पर रोक 
लगायी जाती है, समाचारपत्रों पर कड़ी नजर रखी जाती है और 
जब जनता में विदेशी बन्धन से मुक्ति पाने के लिए नवीन चेतना का 
जागरण होता है तब उसे कुचल देने का प्रयत्न किया जाता है; क्योकि 


| 


| 
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साम्राज्यवादी राष्ट्र यह भरीभाँति अनुभव करता है कि राष्ट्रीय 
जागरण उसके हित के लिए घातक सिद्ध होगा। परन्तु सच तो यह हैँ 
कि साम्राज्यवादी राष्ट्र अपने सुब्यवस्थित कड़े शासन, दमन और 
शोषण से भी राष्ट्रीय जागरण को रोक नहीं सकता । ब्रिटेन के सुप्रसिद्ध 
राजनीतिक ठेश्ञक प्रोफरेतर श्री हैराल्ड छास्की का कथन है कि 
“साधाज्यवाद पराधीन राष्ट्र की जनता में राष्ट्रीयता को जन्म देता 
है (४ राष्ट्रीय जागरण तो साम्राज्यवाद की एक स्वाभाविक प्रतिक्रिया 
है, जिसे रोकने की शक्ति स्वय उसमें भी नहीं है । 

भारत में राप्ट्रीयया का उदय वग-भग के साथ होता हैँ। इसी 
समय स्वदेशी-आन्दोौलन शुरू होजाता है) सन्‌ १९१४ में जब यूरोपीय 
महायुद्ध गुरू हुआ, तब भारत में राष्ट्रीय असन्तोष अधिक बढ़ गया । इस 
असन्तोप को दवाने का ज्यो-ज्यो प्रयत्न किया गया, त्यों-त्यो वह उम्रतर 
होता गया। और जब युद्ध की समाप्ति पर भारत में रौलट विल पास 
किया गया, तब भारतीय बसन्तोय ने उग्रतम रूप धारण कर लिया । इसी 
समय महात्मा गाधी भारतीय राजनीतिक क्षितिज पर उदग्र हुए। 
महात्मा गावी ने दमन का विरोव करने के छिए जनता को अहिसात्मक 
आन्दोलन का अस्त्र प्रदान किया । इससे जनता में निर्भयतता, साहस और 
बलिदान की भावना पैदा हुई। 

सच तो यह है कि स्वाधीनता मनुष्य का जन्मसिद्ध अधिकार हैं। 
किसी भी राष्ट्र को किसी दूसरे राष्ट्र की जनता को इस मातवीय अधि- 
कार से वचित करने का कोई अधिकार नही है । आजतक साम्राज्यवादी 
राष्ट्र ने इस सत्य को अनुभव नही किया | परन्तु इस वीसवी सदी में 
यह प्रकाश के समान स्पष्ट है कि कोई भी राष्ट्र सदा के लिए गुलामी में 
नहीं रखा जा सकता। अधिकृत राष्ट्र में राष्ट्रीयगा का विकास और 
उत्तरोत्तर वृद्धि साम्राज्यवाद के जीवन के लिए सकट है | 


विश्व की अशान्ति का कारण 
उपयृक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि साम्राज्यवाद राष्ट्रीय स्वाधीनता 
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[का अत्रु हैं। यही नही, वह ससार में अशान्ति का जनक भी है। 
सभी विद्वान यह स्वीकार करते हे कि आधुनिक काल मे युद्धों का 
मूल कारण यही साम्राज्यवाद है । जिस देश के पास कोई उपनिवेश या 
साम्राज्य नही है वह उसकी प्राप्ति के लिए युद्ध पर उतारू होजाता है, 
भौर जो देश स्वय साम्राज्यवादी है वह अपने साम्राज्यवाद की रक्षा 
तथा उसकी वृद्धि के लिए युद्ध-क्षेत्र में उतर आता है | इस प्रकार 
साम्राज्यवाद उन सौष्ट्रो के छिए एक दृपित चीज़ हैं जो साम्राज्यवादी 
नही है । सांग्राज्यवाद की प्रणाली मे अशान्ति, असन्तोप और प्रतियो- 
गिता तथा युद्ध के वीज मौजूद है । इसलिए यह क्ष.व सत्य है कि जब- 
तक इस पृथ्वी पर साम्राज्यवाद, उसके अवशेष या साम्राज्यवादी 
भावना विद्यमान रहेगी, तवतक ससार में शान्ति का स्वप्न देखना भी 
सभव/नही और न उस समय तक किसी भी सभाव्य उपाय से सदैव के 
लिए युद्धों की रोक ही की जा सकती है । 


६ ४३१ 
अन्तरोष्टीयता 


आधुनिक काल मे नागरिक-जीवंन का सवध केवरू अपने नगर, 
त्राम या राज्य से ही तही, वल्कि समस्त ससार से हैं। मानवता परिवार, 
नगर और मातृभूमि से भी महान्‌ हूँ। परन्तु जाति, घमम, र॑ग एव 
राष्ट्रीयता की उग्र भावना के कारण मानव-समाज कृत्रिम विभागों या 
समुदायों में विभाजित होगया है। ससार में जैसे-जैसे सभ्यता का 
विकास होता जा रहा है, वेसे-वैंसे मानव जाति यह अवृभव करती जा 
रही है कि धरम, जाति और रग के भेद कृत्रिम है और मानव-एकता में 
इन्हे बाधक नही होना चाहिए । अब ससार के मनुष्य यह अनुभव करने 
लगे हे कि मानव-समाज का संगठन सत्य, न्याय और सहकारिता के आधार 
पर होना चाहिए | संसार के मानव-हितैपी वैज्ञानिकों ने जो छोकोपयोगी 
आविष्कार किये है, उनके द्वारा मानव-एकता की भावना अधिक दृढ़ होती 
जारही है । बेतार के तार, रेडियो, दृर-दर्णन-यन्त्र आदि आविष्कारो ने 
मानव-एकता की स्थापना में बडा सहयोग दिया है। यही नही, प्रत्येक देश 
और प्रत्येक युग मे ऐसे महापुरुष पैदा होते रहे है और आज भी ऐसे 
महापुरुष विद्यमान हे जो सकीर्ण राष्ट्रीय वधनो से मुक्त मानवता के पुजारी 


है. । भारतवर्ष तो वैदिककाल से 'चसुधव कुंटुम्बकत! के आदर्श का समर्थक 
रहा है । अशोक और बौद्धधर्म के प्रवत्तेक महात्मा बुद्ध ने विश्ववन्धत्व 
के लिए क्रियात्मक प्रयत्न किया | आधुनिक युग में भी महात्मा गाधी, 
विश्वकवि डॉ० रवीद्धताथ ठाकुर" और प्‌० जवाहरलाल नेहरू राष्ट्री- 
यता के पुजारी होने के साथ-साथ विश्व-नागरिक भी है। भारत की 


राष्ट्रीयता मानव-हित विरोबी नहीं है, इसलिए वह अन्तर्राप्टीयता की 
पोपक हूँ । ह 





१ हाल ही में ७ अगस्त १९४१ को आपका देहाबशान हो गया है। 
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अन्तरांष््रीयता क्या है ९ 

मानव-इतिहास मे आदिम काल से हम मानव-सम्बन्धो मे दो सिद्धातो 
के आधार पर सघष देखते आरहे है । 

पहला सिद्धान्त है अराजकता और दूसरा है व्यवस्था । पहले 
सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य स्वच्छद वैयक्तिक स्वाधीनता का समर्थक रहा 
है । दूसरे सिद्धान्त के अनुसार वह समाज के हित और व्यक्तिगत हित 
के लिए व्यवस्था का समर्थक रहा है। आज ससार' में जितनी सस्याएँ 
मानव-कल्याण के कायें में छंगी हुईं है, वे व्यवस्था' के सिद्धान्त के 
अनुसार कार्य कर रही हे । सदियों के कटु अनुभव के बाद मानव ने यह 
अनुभव किया कि सघर्य और अराजकता नही, बल्कि पारस्परिक सहयोग 
और व्यवस्था ही समाज के कल्याण का श्रेष्ठ नियम है। यदि मानव- 
समुदाय का प्रत्येक व्यक्ति किसी स्वेहितकारी नियम या मर्थादा का पालन 
न करके स्वच्छद रूप से अपनी इच्छाओ की पृरत्ति करने लगे, तो वास्तव 
में ऐसे समृदाय में व्यक्तिगत स्वाधीनत। की कल्पना तक सभव नहीं। 
क्योकि जहाँ कोई नियम, मर्थादा या व्यवस्था नही है, वहाँ कौन किसके 
अधिकार का आदर करने की सोचेगा ” और जब ऐसा न होगा तो 
कोई व्यक्ति सच्ची स्वाधीनता का उपभोग नही कर सकता । इसे और 
अधिक स्पष्ट करने के लिए एक उदाहरण देना पर्याप्त होगा । राज-पथ 
का प्रयोग करनेवालो के लिए यह नियम समाज ने निर्धारित कर दिया 
है कि वे वायी ओर रहे ((८८७ ५० (४० !०(: ) | अब यदि राजपथ का 
प्रयोग करनेवाले व्यक्ति, मोटर-कार चलानेवाले या ताँगे हाँकनेवाले 
इस नियम की अवहेलना करके स्वच्छदता से चले या हाँके तो इसका 
परिणाम यह होगा कि एक की स्व॒तत्रता दूसरे के लिए बाधा सिद्ध 
होगी । उनमे परस्पर सघर्ष होगा और उसका अन्तिम फल होगा विनाश । 

यदि हम सामाजिक सस्थाओ के विकास का अध्ययन करे तो यह 
स्पष्ट हो जायेगा कि मानव' का प्रयत्न सहयोग और व्यवस्था की ओर 
अग्रसर रहा है। वह संघर्ष और अराजकता से अछूग रहने के लिए 
प्रयत्नणील रहा है। 
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प्रत्येक सम्य राष्ट्र का गासन-प्रवव्य॒ जनता या उसके प्रतिनिधियों 
ड्वारा बनाये हुए कुछ मौलिक नियमो के द्वारा होता है, जिन्हें बासन-विधान 
का नाम दिया गया हैं। इन नियमो में स्पष्ट रूप से राज्य, शासन और 
नागरिकों के पारस्परिक कत्तेव्यो और अधिकारों का उल्लेख होता है । 
इन मियमों के अनुसार शासन-अ्रवध होने से नागरिकगण स्वाधीनता का 
उपभोग करते हे । यदि कोई नागरिक किसी दूसरे के अधिकार पर 
आघात करता है अयदा अपने कत्तेव्य-पालन में त्रुटि करता है, तो समाज 
या राज्य उसे दण्ड देता हैं । 

हम व्यक्तिगत जीवन में भी इसी नियम को देखते हें । यदि हमारे 
परिवार का कोई सदस्य किसी दूसरे सदस्य को कोई हानि पहुँचाता है 
तो परिवार के सव सदस्य उसके ऐसे कार्य की निन्‍दा करते हे, उसका 
विरोध करते हें और उसे अपनी त्रुटि का अनुभव कराने के लिए उससे 
असहयोग भी करते हे । 

जब एक परिवार, एक राज्य या एक राष्ट्र में हम यह व्यवस्था और 
नियम पाते हे तव प्रत्येक राज्य के परस्परिक सबधों में इनका पालन 
यो नहीं होना चाहिए ” जब किसी राज्य का कोई व्यक्ति कानून के 
विदद्ध कोई काम करता हैँ, तो समाज के हित के लिए राज्य उसे दण्ड 
देता है; क्योंकि यदि राज्य में सभी व्यक्ति उसी प्रकार कानून के 
विरुद्ध काम करने लगेगे, तो इससे समाज ने अपने कल्याण के लिए जो 
नियम बनाये हें उनका उल्हूघन होगा और फलतः समाज का अनिप्ट 
होगा । परन्तु जब एक राज्य दूसरे राज्य पर अन्ययपुर्वंक आक्रमण करे, 
तव क्या किया जाये ? क्या राज्य को इस प्रकार स्वच्छंद होकर निर्दोप 
राष्ट्र पर आाकमण करने दिया जाये ? जो राज्य को सर्वोपरि मानते है, 
वे यह कहेंगे कि राज्य पर किप्तीका नियंत्रण नही है, वह व्यक्तियों की 
भाँति नैतिक नियमों मे वेंधा नहीं है, इसलिए उसे कौन रोक सकता 
है? परन्तु हम यह साफ तौर से देखते हे कि इस बीसवी सदी में यह 
कथन कुछ अप्रासगरिक-सा है। आज हम यह अनुभव करते हैँ कि 
ससार का कोई देश अलग नहीं रह सकता। आज पृथकता सभव ही 
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नही है । सब राष्ट्रों के पारस्परिक सबध इतने घनिष्ठ होगये हे कि एक 
देश की आन्तरिक राजनीति का दूसरे देश की राजनीति पर प्रभाव 
पडता है। तब यह कैसे सभव हो सकता है कि एक सबल राष्ट्र दूसरे पर 
अन्याय करता रहे और सब राज्य मिलकर उसका विरोध न करे ? 

प्रोफेसर रामजे म्पूर ते अन्तर्राष्ट्रीयता के सबध मे लिखा है -- 

“उन्तर्राष्ट्रीयता की ओर प्रगति का मुख्य उद्देश्य राज्यो के बीच 
पारस्परिक संबधो में कानून की सत्ता स्थाण्ति करना है। किसी राज के 
पारस्परिक सम्बन्धों में कानून की सत्ता का स्पष्ट रूप उस प्रयत्न में 
दिखलाई देता हे जिसके द्वारा उनमें पारत्परिक संधर्ष का अवरोध होता 
है और शक्तित के निर्णय के स्थान में न्याय के निर्णय की स्थापना की 
जातो है। अतः अन्तर्राष्ट्रीय की ओर प्रगति का प्रयोजन अन्त में 
स्पायी शान्ति के लिए प्रगति हो है ।”* 


राष्ट्रों की अन्योन्याश्रयता 


इस यूग में व्यवसाय और उद्योग ऊँची-से-ऊँची स्थिति को पहुँच 
चुके हे । एक प्रकार से इस पारचात्य उद्योगवाद ने ससार के राष्ट्रों को 
आत्म-निर्भरता से वचित कर दिया है । किसी देश मे कोयले की अधिकता 
है, किसी देश मे छोहा अधिक है, तो दूसरे देश में पेट्रोल और तेल अधिक 
है। इसी प्रकार किसी देश मे उद्योग-धधे अधिक है, तो कोई देश कृषि 
की पैदावार मे अग्रगण्य हैं। कही रबंड और छात्र ज्यादा पाग्री जाती 
हैं, किसी देश में रुई पेदा होती है, तो किसी देश मे मशीने अधिक 
बनती है, रई पैदा नही होती । इस प्रकार प्रकृति ने इन प्राकृतिक साधनों 
का वितरण सारे ससार मे इस ढंग से किया है कि कोई भी एक देश 
दूसरे देश से सवध स्थापित किये बिता उद्योग-व्यवसाय में उन्नति नहीं 
कर सकता। यही कारण है कि कोई राष्ट्र इस युग में आत्म/निर्भरता 
के सिद्धान्त का प्रयोग नही कर सकता । 


१. प्रोफे० रामज्े म्यूर : निशनलिज्म एण्ड इन्टरनेशनलिज्म 
( १९१९ ) १० १३८ 
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आधिक जीवन मे इसी अन्योन्याश्रयता की भावना ने भिन्न-भिन्न राप्ट्रो 
में अपने हितो की रक्षा के लिए दो भावनाओं को जन्म दिया--वे हैं 
सहकारिता और. प्रतियोगिता | पहली भावना के विकास के परिणाम- 
स्वरूप अन्तर्राष्ट्रीयसस्थाओ और सवधो की स्थापना हुई तथा दूसरी 
भावना--प्रतियोगिता--ने आक्रामक आशिक राष्ट्रीयंता को जन्म दिया । 
यह आक्रामक आशिक राष्ट्रीयता सहकारिता की विरोधिनी है और यही 
कारण है कि आज लाख चेष्टा करने पर भी आशिक राष्ट्रीयता के 
कारण कोई भी अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग सफल नही होरहा है । 


प्रभुत्त का सिद्धान्त 


वर्तमान काल मे प्रभुत्व के सिद्धान्त का विकास बन्तर्राष्ट्रीयीग का 
विरोधी सिद्ध होरहा हैँ । इस सिद्धान्त का अभिप्राय यह है कि ससार में 
राज्य ही सर्वोपरि सत्ता हँ--उसके ऊपर नियत्रण करनेवाली कोई सत्ता 
नही है । अत राज्य के नागरिकों का यह कर्त्तव्य हैँ कि वे केवल राज्य 
के प्रति राजभक्त रहे, उप्तीकी पूजा करे, उसीके आदेश का पालन करे 
और जब वह राज्य अपने विस्तार के लिए युद्ध करे तो नागरिकों को 
उसमे पूर्ण सहयोग देना चाहिए | यह प्रभुत्व का सिंद्धान्त किसी भी 
अन्तर्राष्ट्रीय सत्ता में विद्वास नहीं करता । ऐसी दणा में यह आजा 
करना कि राज्यों के नागरिक उस सत्ता के आदेश का पालन करेगे, व्यय 
है। अत जवतक यह सिद्धान्त अपने इसी रूप में कायम रहेगा और 
इसमे आवश्यक परिवर्तन नहीं किया जायेगा, तवतक किसी भी अन्तर्रा- 
प्ट्ीय व्यवस्था की सफलता समव नही हैं । 

प्रोफेसर हैराल्ड छास्की का कथन है-- 

“प्रभुता-प्राप्त राज्यो (807८:८४० 578728) में बेंदा हुआ संसार उनके 
प्रभूत्व-सिद्वास्त के कारण उनके पारस्परिक सबंधो का स्थायी ज्ञान्ति के 
आधार पर सफ़लतापुर्वक संगठन नहीं कर सकता; क्योंक्ति हमारी आथिक 
प्रणाली की प्रवृत्ति प्रभुत्व ($0ए6:८४४४०ए ) को समाज सें उत हितों का 
आश्रय बना देती है जिनके लिए शान्ति और पुद्ध अपने विशेष उद्देश्यों 
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की पूति के साधन-मात्र हे । यदि किसी राज्य में आर्थिक प्रक्रिया में कोई 
असमान हित होगा, तो राज्य की शक्ति उन लोगों के हाथ में होगी जो 
आधिक सत्ता के साधनों के स्वामी हे । यदि इनका प्रयोग विशेष रूप से 
साम्राज्यवाद के लिए किया गया, तो उन उद्देश्यो की रक्षा के लिए 
प्रभुत्व का प्रयोग किया जायेगा । यदि किसी अन्तर्राष्ट्रीय संस्था ने ऐसे 
स्वतत्र राज्य के अपने हितों के संरक्षण के प्रयत्त में बाधा उपस्थित 
को, तो वह उसके आदेश को ठुकरा देगा ।”! 

प्रोफेपर छास्की के अनुसार प्रभृता प्राप्त राज्यों में 'संसार के 
विभाजन का अर्थ है संत्तार की अन्तर्राष्ट्रीय आथिक अराजफता ।' ऐसी 
स्थिति मे अन्तर्राष्ट्रीय बाजार में कोई व्यवस्था कायम नही हो सकती । 

अत अन्तर्राष्ट्रीय समाज की स्थापना के लिए यह आवश्यक है कि 
उसके सदस्य-राष्ट्र प्रभुता-हीन राज्य ( ]५07-$0ए7९:2४20  $(8€5 ) 
हो | जबतक राज्य अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के सम्बन्ध मे अपने कार्यो 
का स्वय निर्णायक बना रहेगा और जबतक वह उनका निर्णय किसी 
अन्तर्राष्ट्रीय सस्था के हाथ मे न सौपेगा, तबतक वह स्वेच्छानुसार उन 
सम्बन्धो का निर्धारण करता रहेगा और इस प्रकार के कार्य से ससार 
'की शान्ति के लिए खतरा बना रहेगा | 

साराश यह कि अन्तर्राष्ट्रीय समाज के लिए एक निर्धारित आधिक 
योजना की आवश्यकता है, जिससे किसी भी राज्य को आ्थिक कारणों 
से अन्तर्राष्ट्रीय सघर्ष न करना पढे । 


अन्तरां््रीय संस्थाएँ 
( १) राष्ट्रसंघ 
विगत महायुद्ध (१९१४-१८) के अन्त मे जब शान्ति-सन्धि हुईं 
तब ससार से युद्धों का अन्त करने के छिए राष्ट्रसघ की स्थापना का 


१ हेराल्ड जे० लास्की: 'हकॉनॉमिफ फाउंडेशन्स आँव पीस इन ल्‍्यो- 
नाई बुल्फूस वे दूं प्रीवेण्द घार';पृ० ५३३ 
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प्रस्ताव स्वीकार किया गया । अमरीका के राष्ट्रपति विलसन ने राष्ट्रसघ 
की कल्पता की और अन्य राजनीतिजो के सहयोग से उसे एक अन्तर्रा- 
प्ट्रीय जीवित सस्या का रूप दिया गया | १० जनवरी १९२० को राष्ट्र- 
संघ की विधिवत्‌ स्थापना हो गयी । 

राष्ट्रसघ के विधान मे उसकी सबसे प्रथम धारा मे उसका लक्ष्य 
इस प्रकार घोषित किया गया -- 

“प्रतिज्ञा करनेवाले राष्ट्र, अन्तर्राष्ट्रीय ज्ञान्ति और सुरक्षा के 
लिए युद्ध न करने को मर्यादा को स्वीकार करके, राष्ट्रो में परस्पर 
प्रकटरूप से न्यायपुर्ण और सम्माननीय सम्बन्धो को कायम रखते हुए 
विभिन्न राष्ट्रो के पारत्परिक व्यवहार में अन्तर्राष्ट्रीय विधान को क्रिया- 
त्मक रूप देंगे और यह बात विश्वासपुर्वक ध्यान में रखकर सुसगठित 
राष्ट्रो की पारत्परिक सन्धियो की प्रतिज्ञाओं का पुरा जावर करते हुए 
न्याय की रक्षा के लिए राष्ट्रसंध के इस विधान को स्वीकार करते हे ।” 

विधान की इस प्रस्तावना में राष्ट्र्थ के निम्नलिखित सिद्धान्त 
स्पष्टतया निहित है-- 

१, अन्तर्राष्ट्रीय सहकारिता, शान्ति और सुरक्षा की स्थापना। 

२. युद्ध की रोक । 

३. राप्ट्रो मे परस्पर समुचित, प्रकट और सम्मानपुर्ण सम्बन्धो की 

स्थापना । 

४. ससार की सरकारो द्वारा अन्तर्राष्ट्रीय विधान के अनुसार 

आचरण | 

५, अन्तर्राष्ट्रीय स्याय-व्यवस्था की स्थापना । 

६ सन्धियों की समस्त शर्तो का पालन । 

इस विग्लेषण से यह स्पष्ट है कि राष्ट्रसथ के दो मुल्य लक्ष्य है-- 
एक तो ससार में शान्ति की स्थापना और दूसरा युद्धों को रोकना। 
अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति की स्थापना के लिए राष्ट्रों मे परस्पर सहकारिता 
और सुरक्षा आवश्यक है। राष्ट्सघ सामूहिक सुरक्षा में विश्वास करता है 
और कूटनीति को जान्ति-स्थापता के लिए घातक मानता हैं। इसलिए 
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विधान में यह स्पष्ट स्वीकार किया गया है कि राष्ट्रसघ के सदस्य-राष्ट्रो 
मे जो सन्धियाँ होगी, वे प्रकट रूप मे की जायेगी । गुप्त रूप से कोई 
सन्पि नही होगी और उन सन्धियो की सघ के आफिस में रजिस्ट्री भी 
होगी । अन्तर्राष्ट्रीय सहकारिता की वृद्धि के लिए अनेक अन्तर्राष्ट्रीय 
सस्थाएँ मनुष्यों के कल्याणार्थ स्थापित की गयी । युद्ध रोकने की समस्या 
बडी विकट है। राष्ट्रसथ ते इसके लिए अन्तर्राष्ट्रीय सुरक्षा पर जोर 
दिया तथा नि शस्त्रीकरण के लिए योजना बनाने का विचार किया । 

राष्ट्रध के अन्तगंत दो प्रमुख परिषदे हे। पहली असेम्बली 
कहलाती है भर दूसरी कौप्तिल। असेम्बली मे प्रत्येक स्वतन्त्र राज्य 
को अपने प्रतिनिधि भेजने का अधिकार हैं। कौसिल राष्ट्रसघ की 
कार्य-समिति है। सन्‌ १९३२ में ससार के कुल ६६ राष्ट्रो मे से ५५ 
राष्ट्र राष्ट्रघ के सदस्य थे । 

सयुकतराज्य अमरीका तो राष्ट्रसघ के जन्म-काल से ही अलग रहा 
है। सन्‌ १९३२ के बाद अन्तर्राष्ट्रीय स्थिति बिगडती गयी और पुन 
राजनीतिक क्षितिज पर युद्ध के बादल उमडने लगे। बस, साम्राज्यवादी 
राष्ट्रो ने एक-एक करके राष्ट्रसथ को छोड दिया । सबसे पहले जापान ने 
राष्ट्रसघ से त्यागपत्र देदिया । इसके बाद इटली और जमेनी ने भी उसे 
त्याग दिया | इस प्रकार सन्‌ १९३२ के बाद राष्ट्रसघ का प्रभाव धीरे- 
धीरे कम होता गया और अन्त में वह एक निर्जीव और शक्तिहीन सस्‍्या 
रह गयो | राष्ट्रसघ की उपर्युक्त दोनो परिषदो के निइचयो को कार्यान्वित 
करने के लिए जेनेवा (स्वीजरलेड) मे उसका एक विशाल अन्तर्राष्ट्रीय 
कार्यालय है। इसके अन्तगंगत १३ विभाग हे जो अपने-अपने कार्य को 
चलाते है । 


( २ ) भन्‍्तर्राष्ट्रीय मज़दूर-संघ 


शान्ति-सन्धि के १३वें भाग में अन्तर्राष्ट्रीय मजदूर-सघ के उद्देब्यों 
पर प्रकाश डाला गया है। इसमे लिखा है -- 
/राष्ट्रसंघ का उद्देदय बिहव सें ज्ञान्ति की स्थापना करना 
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हैं और ज्ञान्ति उसी समय स्थापित हो सकती है जबकि उसका आधार 
सामाजिक न्याय हो। भाज मजदूरो की बत्तंस्ान अवस्था इतनो अन्यायपुर्ण, 
कष्ठमय ओर विकट हे कि बहुतेरे मजदूरों के लिए मृहताजी होरही 
हैं। इसोलिए सप्तार में इतनी अशान्ति बढ़ गयी है कि समूचे ससार 
जी शान्ति और सामजस्य ही संकट में हे । इस परिस्थिति में ज्ञी्रा ही 
सुधार होना चाहिए--जंसे मजदूरों के देनिक कार्य के घण्टे कितने हों, 
कितने घण्टो का दिन माना जाये, कितनें दिनो का एक सप्ताह साना 
जाये, मजदूरों को भरती का नियस्त्रण, बेकारी का निवारण, उचित 
चेतन निर्धारण करना, जब अमिक कार्ये-काल में आहत होजायें या 
व्यथित हो तो उनकी रक्षा करता, बालको, युवकों और स्त्रियों का 
संरक्षण, वृद्धावस्था तथा शरीर से शिथिल् होनेपर जीविका को व्यवस्था, 
श्रवासी सजदूरो के हितो का संरक्षण, पास्परिक सहयोग से संगठित 
कार्य करने की सुविधा, व्यावत्तायिक शिक्षा का प्रवन्ध तथा ऋन्य 
सुविधाएँ ।” 
इस भूमिका से यह स्पष्ट है कि राजनीतिजों को मजदूरो की 
अवस्था का अनुभव था और वे यह जानते थे कि यदि उनकी द्षा में 
राज्यों ने सन्तोषप्रद सुधार नही किया तो इससे बडी अभान्ति होगी। 
अत समस्त प्रमुख उद्योगवादी राष्ट्रों ने एक अन्तर्राष्ट्रीय मज़दुर-सघ, 
की स्थापना की । इस सघ के सिद्धान्त इस' प्रकार है -- 
(१) सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यह हैं कि श्रम को बाजार में 
वेचने-खरीदने की चीज़ न माना जाये | 
(२) मज़दूरों व पैजीपतियों को वैध उद्देश्यों के लिए सगठन करने का 
अधिकार हैं । 
(३) मज़दूरों के पारिश्रमिक (मजदूरी) की दर इतनी पर्याप्त नियत की 
जाये जो उनके देण, कार और स्थिति के अनुकूल व उचित हो । 
(४) जिन देशो मे मजदूरों के लिए ८ घटे का दिन तथा ४८ घटे का 
सप्ताह नही माना जाता, उन देणो में यही नियम प्रचलित कराने 
का प्रयत्न किय्रा जाये । 


तर 
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(५) प्रति सप्ताह मजदूरों को एक दिन की छुट्टी मिलनी चाहिए और, 
जहाँतक सभव हो, रविवार छुट्टी का दिन नियत किया जाये । 

(६) बालकों से मजदूरी न ली जाये, जिससे वे उचित शिक्षा प्राप्त कर 
सके और उनका शारीरिक विकास हो सके । 

(७) पुरुषो और स्त्रियों को समान कार्य के लिए समान मजदूरी दी जाये। 

(८) मजदूरों के कार्य का जो तरीका कानून द्वारा निर्धारित किया गया 
हो वह आर्थिक दृष्टि से व्यायसगत हो । 

(९) प्रत्येक राष्ट्र को अपने देश मे ऐसा प्रबन्ध करना चाहिए कि यह 
जाँच-पडताल की जा सके कि उपर्युक्त सिद्धान्तों का पाछनः ठीक 
ढंग से होता है या नहीं । इस जाँच मे स्त्रियाँ भी भाग ले । 

मजदूर-सघ का सगठन भी राष्ट्र-सघ-जैसा ही है। उसकी अन्तर्रा- 
ष्ट्रीय परिषद्‌ मे प्रत्येक राष्ट्र को प्रतिनिधि भेजने का अधिकार है। 
उसमे ५६ राज्यो के प्रतिनिधि है। अन्तर्राष्ट्रीय परिषद्‌ मजदूरों के 
कल्याण के लिए प्रस्ताव स्वीकार करती है और अपने सदस्य-राष्ट्रो को 
यह आदेश करती है कि वे उसके अनुसार अपने-अपने देश में कानून 
बनाकर उन्हे कार्यान्वित करे। परन्तु यदि कोई राष्ट्र इन प्रस्तावों के 
अनुसार कार्य न करे, तो सघ उसे ऐसा करने के लिए बाध्य नहीं कर 
सकता । अन्तर्राष्ट्रीय मजदूर-सघ की एक कार्यकारिणी समिति है और 

उसका 'ेक्रेट्रियट' भी जेनेवा मे स्थित है। इस कार्यकारिणी में कुल ३२ 

सदस्य हे । इनमे से ८ सदस्य स्थायी हे। भारत भी एक स्थायी सदस्य है । 


(३) स्थायी विश्व-न्यायालूय 
राष्ट्रसघ ने हेग मे एक अत्तर्राष्ट्रीय स्थायी व्यायालय की भी स्थापना 
की है, जो ३० जनवरी सन्‌ १९२२ से अपना काये कर रहा है। इस 
न्यायालय को उन विग्नही राष्ट्रो के अन्तर्राष्ट्रीय झगडो की जाँच करने व 
निर्णय देने का अधिकार है, जो राष्ट्रसघ के सदस्य हे तथा जिन्होंने 
न्यायालय के विधान को स्वीकार कर लिया हो । 


१. स्वच्यूट आँव कोर्ट (8946 ०६ 0०४४) 
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राष्ट्रसंघ की विफलता और उसके कारण 
ऊपर कहा गया है कि राष्ट्सघ अव एक निर्जीव और शक्तिहीन संस्था 
बन चुकी है, अत उसकी असफलता के कारणों पर भी विचार कर छेना 
आवश्यक है | अवतक इस सम्बन्ध में जो विवेचन,किया यया है, उससे यह 
भलीभाँति जाना जा सकता है कि राष्ट्थ की विफलता के मूल कारण 
क्या है । फिर भी यहाँ सूक्ष्म रूप में उनका उल्लेख करना उचित है, 
जिससे पाठक आसानी से समझ सके और जब भविष्य में विदव-शान्ति 
के लिए किसी विश्व-सस्था की स्थापना की जाये तो उन कारणो के निवा- 
रण के लिए प्रयत्न किया जाये 

(१) राष्ट्रसघ की स्थापना के बाद ही यूरोपीय देशो मे उसके प्रति' विद्रोह 
उठ खडा हुआ। राज्य साम्राज्यवाद के नशे मे पागल होकर मानवता 
के आदर्शों को भूछ गये और मानव-एकता और विश्व-बन्धुत्व के 
प्रति उनकी श्रद्धा कम होती गयी। राष्ट्रसघ प्रधान शक्तिसम्पन्न 
और साम्राज्यवादी राष्ट्रों के हाथ में स्वायं-साधन का अस्त्र बन 
गया। वह राज्यो के शासनों के प्रतिनिधियों का एक ऐसा गुट वन 
गया, जो वास्तव से मानव-समाज का संगठन करने के अयोग्य 

थे। राष्ट्रसथ का राज्यों के नागरिकों से कोई सम्बन्ध न रहा । 
(२) असफलता का दूसरा महत्त्वपूर्ण कारण है शक्तिशाली राप्ट्रो की 
साम्राज्यवादी प्रवृत्तियाँ। राष्ट्रलघ की स्थापना से इनमें तनिक भी 
सुधार नही हुआ | प्रभृता के सिद्धान्त को, जो अन्तर्राष्ट्रीयता का 
विरोधी है, सभी राष्ट्र मानते रहे और इस प्रकार राष्ट्रसघ के 
निदचयो का राष्ट्रीय प्रभुत्व के सामने कोई मूल्य ही न रह गया। 
(३) विचारवारा-सम्बन्धी-सघर्ष भी राष्ट्रथ की विफलता के लिए 
उत्तरदायी है । यूरोपीय महायुद्ध के वाद रूप्त में राज्य-क्रान्ति के 
फलस्वरूप समाजवादी व्यवस्था की स्थापना हुईं । समस्त यूरोप मे 
समाजवाद का प्रचार होने लगा । समाजवादी विचारधारा के 
प्रतिकूल इटली और जमंती में प्रतिक्रिया उत्पन्न हुईं, और उसके 
फलस्वरप फासिज्म और नाज़ीवाद इन दो नयी विचारवारामो का 
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विकास हुआ । इटली में मुसोलिनी ने खुल्लमखुल्ला शात्तिवाद के 
खिलाफ विद्रोह शुरू कर दिया। इटली के विश्व-ज्ञान-कोष में 
मुसोलिनी ने लिखा है-- 

“फासिज्म का न तो शाइवत ज्ञान्ति क्री आवहयकता में विश्वास 
हैं और न उसको उपयोगिता में | झान्तिवाद में संघर्ष से बचने को 
प्रवत्ति छिपी हुई है। वह मूलतः कायरता ही है । इत्तलिए 'फात्तिज्मः 
बलिदान के मुकाबिले में शान्ति को दुकराता है | युद्ध और पिएं युद्ध 
में ही मनुष्य की शक्तियों की अधिक-से-अधिक परीक्षा होती है और 
उसे स्वीकार करने का साहस करतेवाली जातियो के घर पर ही उच्चता 
का सेहरा बंघता है। भौर सब तरह की परीक्षाएँ नकली है । वे मनृष्य 
के सामने जीवन या मरण के चनाव का सवाल पेश नहीं करतीं ।”? 

इसी प्रकार जर्मनी मे हेर हिटलर ने जमंनो की सोयी हुई हिसा- 
बृत्तियो को जगाने के लिए एक आत्मचरित लिखा और उसमे हिसा, युद्ध 
और साम्राज्यवाद का यश गाया | उसमे ठिखा -- 

“रद कोई जीवित रहना चाहता है, तो उसे लड़ाई करनो चाहिए । 
और यदि कोई इस सतत सघ्ंशील ससार में लड़ाई के प्रति उदासीत 
है, तो उसे जीवित रहने का अधिकार नही ।”' 

“ऐसा समझौता--गुटवन्दी--जिसका उद्देश्य युद्ध में पड़ना नहीं 
है, बेकार और व्यर्थ है ।* 

स्पष्ट हैं कि ये विचारधाराएँ शान्तिवाद और राष्ट्रसघ के लक्ष्य के 
विरुद्ध हे । जमंनी और इटली आज 2१० वर्षों से भी अधिक समय से 
सारे यूरोप में हिसावाद, युद्ध और सघप का प्रचार कर रहे हे । 

(४) राष्ट्रसघ के आन्तरिक सगठन की त्रुटियाँ भी उसकी विफलता के 
लिए कम उत्तरदायी नहीं है। राष्ट्रसघ स्वतत्त्र सदस्य-राष्ट्रो 
की सरकारो के प्रतिनिधियों की मस्था है। राष्ट्रसघ की सत्ता 


१-२ हेर हिटलर : 'माइन कंम्फ! ( मेरा सधर्ष ) १८ वाँ जमेन 
सस्करण, पृष्ठ ३१७ और ७४९ | 
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अस्तव मे प्रत्येक सदस्य-राष्ट्र की सरकार में निहित हैँ। स्वतत्र 
राष्ट्रों के समझौते से सत्र का विधान वना है। इसलिए अन्य 
सन्वियो की तरह राष्ट्र उसका भी उल्लघन कर सकते है । 
और उसका जीवन उसके सदस्यों की भूभकामता पर निर्भर हे । 
राष्ट्रसध में प्रतिनिधित्व की प्रणाली बडी दोपपुर्ण है । वह राज्यों 
के नागरिकों की सस्था नही है, वल्कि सरकारों की गुटबन्दी है । 
दूसरा बड़ा दोय यह है कि राष्ट्रसथ वास्तविक अधे में पालेमेट 
नही है। वह राज्यों के नागरिकों के लिए विधान या कानून 
नहीं बना सकता। राष्ट्ररथ की कार्य-पद्धति में भी दोप हे । 
किसी निर्णय के लिए सर्वेसम्मत होता आवश्यक है। सिर्फ ४० 
लाख स्विस प्रजा के प्रतिनिधि अपने एकमत से किसी भी निर्णय 
को रह कर सकते है । 


अन्तरां्रीय शान्ति और सहयोग 


अन्तर्राष्ट्रीय घान्ति और यहयोग का सर्वप्रथम और आधारमूत 
सिद्धान्त यह हैं कि ससार के सब राष्ट्री के नागरिकों में मानवता के 
अति श्रद्धा हो। मानवता और मानव-आद््ञों के प्रति अनन्य श्रद्मा की 
भावना ही मानव-एकता को प्रेरणा और स्फूर्ति प्रदान कर सकती है। 
नागरिकों को यह अनुभव कराने की आवश्यकता है कि मानवता धर्म, 
जाति, सम्पता और वर्ण (रग) के वन्वनों से ऊपर है । जबत॒क राप्ट्रो 
में नागरिकों द्वारा मानवता के प्रति यह आदर-भाठ पैदा न किया जायेगा 
लवंतक सच्ची कौर स्थायी सहकारिता एवं गान्ति की स्थापना सम्भच 
नही है । 

ससार में शात्ति की स्थायतरा करने में प्रत्येक राष्ट्र का सहयोग 
आावद्यक है। हर राप्ट्र को अपना यह धर्म स्वीकार करना चाहिए कि 
वह ससार की घान्ति-रक्षा के लिए उत्तरदायी है । यदि यूरोप के किसी 
छोटे देश पर कोई अन्याय होता है, तो अमरीका को यहू सोचकर अछूग 
न रहना चाहिए कि उससे अमरीका के हिंतो का कोई सम्बन्ध नही है । 
है.॥ 
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इसी प्रकार एशिया मे किसी राष्ट्र पर कोई अन्यायपुर्ण आक्रमण होता है, 
तो यूरोप के बडे राष्ट्रों को यह न सोचना चाहिए कि इससे यूरोप का 
कोई सम्बन्ध नही है । ससार के किसी भी भाग मे होनेवाला छोठे-से- 
छोटा उपद्रव विश्व-शाति के लिए ख़तरा है, यह प्रत्येक राष्ट्र को भली- 
भाँति समझ लेना चाहिए । 
ससार के एक बहुत बड़े भाग में ऐसे राष्ट्र एव जातियाँ भी हे जो 
राजनीतिक, आथिक एवं औद्योगिक दृष्टियों से पिछडी हुईं हे भर जो 
इस समय साम्राज्यवादी राज्यों की साम्राज्य-लिप्सा की शिकार हे | 
राष्ट्रसघ ने ऐसे राष्ट्री व पिछडी हुईं जातियों का शासन-अबध शासना- 
देश-प्रणाली के अन्तगंत विगत युद्ध के विजेता राष्ट्रों के हाथ में 
देकर उन्हें उनका भाग्य-निर्णायक बना दिया । ऐसी' पिछडी' तथा पराधीन 
जातियाँ एशिया और अफ्रीका मे अधिक हे। अब समस्या यह है कि 
इनके सबंध मे, अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति के छिए क्या किया जाये ? इसके 
लिए सबसे पहले अन्तर्राष्ट्रीय समाज को यह सिद्धान्त बिना किसी 
अपवाद के स्वीकार करना चाहिए कि प्रत्येक राष्ट्र को स्वभाग्य-निर्णय 
का अधिकार है। इस सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक पराधीनृ राष्ट्र को 
स्वाधीनता दे दी जाये तथा उनकी रक्षा के लिए एक अन्तर्राष्ट्रीय कमीशन 
नियुक्त किया जाये। इस कमीशन का कार्य इस प्रकार स्वतत्र किये गये 
राष्ट्रो को सबल राष्ट्रों की कोप-दृष्टि से बचाना हो । है 
इस प्रकार ससार के प्रत्येक राष्ट्र को, चाहे वह एशियायी राष्ट्र हो 
या अफ्रीकन, अन्तर्राष्ट्रीय जीवन मे समानता का अधिकार होना 
चाहिए । इस प्रकार जातीय प्रइन का एकदम खांत्मा होजाना ही 
श्रेयस्कर होगा । 
राष्ट्री के आपसी झगडो के फैसले के लिए एक अन्तर्राष्ट्रीय न्यायालय 
होना चाहिए जिसमे सभी प्रकार के अत्तर्राष्ट्रीय विवादों का निर्णय 
किया जाये । प्रत्येक राष्ट्र को इस न्यायालय मे ही अपने ऐसे विवाद का 
निर्णय कराने के लिए सन्नद्ध होना चाहिए । इस न्यायालय मे सभी राष्ट्रो 
का विश्वास होना जरूरी है। कोई भी अन्तर्राष्ट्रीय प्रश्न इस न्यायालय 
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की अधिकार-सीमा के वाहर न होना चाहिए और न किसी राष्ट्र को 
इस सुवध में कोई विशेष रियायते दी जानी चाहिएँ । 

अन्तर्राष्ट्रीय विधान का निर्माण किया जाना और प्रत्येक राष्ट्र से 
उसका पालन कराने की समुचित व्यवस्था की जानी चाहिए । 

समस्त राष्ट्रो मे पारस्परिक सहयोग तया विद्व-भान्ति के लिए 
एक अन्तर्राप्ट्रीय संगठन स्थापित होना चाहिए । यह संगठन संघ के 
सिद्धान्त के आधार पर कायम हो । प्रत्येक राष्ट्र को अपने सामान्य 
मामलों का नियत्रण और प्रवंध इस संगठन को सौंप देता चाहिए । 

यह अन्तर्राष्ट्रीय संगठन वैदेशिक नीति, अन्तर्राप्ट्रीय सेना, आथिक 
नीति, अन्तर्राष्ट्रीय राजस्व, उपनिवेशों की समस्या, अन्तर्राष्ट्रीय यातायात, 
अन्तर्राष्ट्रीय मूद्रा और प्रवास आदि मामलों का प्रबंध कर सकता है। 

हमने सक्षेप में बन्तर्राप्ट्रीय सहयोग के सिद्धान्तों की रुपरेखा तथा 
मौलिक सिद्धान्तों का विवेचन किया है । इनपर विस्तृत रूप से विचार 
उसी समय किया जा सकता है जबकि अन्तर्राष्ट्रीय सगठन की कोई व्याव- 
हारिक और श्रेष्ठ योजना तैयार की जाये । 

ससार की एकमात्र अन्तर्राष्ट्रीय सस्या राष्ट्रमथ के पतन के कारणों 
पर विचार करके उनके निवारण का प्रयत्न करा चाहिए । राष्ट्रसंघ के 
पतन से हमें यह न॑ समझ लेना चाहिए कि ससार में अन्तर्राष्ट्रीय 
सहकारिता सभव ही नही है वल्कि उत्तके लिए उचित तरीके से प्रयत्त 
करना चाहिए। 


४६५६५ 
९ और ज्र 
भारतव और अन्तर्राषशयता 
अन्तर्राप्ट्रीय समाज में भारतवर्ष का स्थान विशेष महत्त्वपूर्ण है। 
यद्यपि भारतवर्ष इस समय अपनी राजनीतिक स्वाघीनता की प्राप्ति 
के लिए भग्नसर है, तो भी इसमे कुछ भी सन्देह नही कि भारत विश्व- 
शान्ति के लिए आज भी सवंश्रेष्ठ देन देने की क्षमता रखता है। चाहे 
जिस दृष्टि से देखा जाये, भारत विष्व-बन्धृत्व के आदशें को का्येहूप मे 
परिणत करने मे समर्थ है। भारत का प्राचीन इतिहास हमारे इस कथन 
की सचाई प्रकट करता है । 


भारत का विश्व-प्रेम 


ससार के प्रसिद्ध ऐतिहासिक विद्वान और पुरातत्त्ववेत्ता इस बात 
में एकमत हे कि भारत की सभ्यता, सस्कृति और सस्थाएँ विहृव मे प्राचीन- 
तम है । जैसे-ज॑से साहित्य, विज्ञान, राजनीति आदि के क्षेत्रो मे अन्वेषण 
और अनुसधान होते जारहे हे, वेसे-वैस्ते यह प्रकट होता जारहा है कि 
भारतवर्ष न केवल आध्यात्मिक जगत्‌ मे ही शिरोमणि रहा है, प्रत्युत 
साहित्य, कछा-कौभल, ज्ञान-विज्ञान, समाज-नीति और राजनीति में भी 
किसी सम्प्र राष्ट्र से पीछे नही रहा | कुछ ही समय पहले पाइचात्य 
यूरोपीय विद्वानों की दृष्टि में भारत एक ऐसा 'दार्शनिको का देश 
था, जहाँ केवल सावु-महात्माओ की ही पूजा होती हो । परन्तु राज- 
नीति और इतिहास के सुविस्यात भारतीय विद्वान प्रो० बेनीप्रसाद ने 
अपने खोजपूर्ण ग्रन्थ 'प्राचीन भारत मे राज्य की स्थिति! और 'प्राचीन 
भारत में गासन का सिद्धान्त'” तया भारत-विख्यात इतिहासवेत्ता रव० 

१ 'द स्टेट इन ऐशियण्ट इण्डिया । 
२ 'थिभरी आँद गवरनपेण्ट इन ऐंशियण्ड हण्डिया' । 


भारतवर्ष और अन्तर्राष्ट्रीयता प्‌ 


न 


डा० कांशीप्रसाद जायसवाल ने अपने सुविस्यात ग्रन्थ 'हिल्दू राजतत्त्र 
द्वारा यह प्रमाणित कर दिया हैँ कि भारतवर्ष केवल आध्यात्मिक जगत 
मे ही शिरोमणि नही रहा है प्रत्यृत राजनीति मे भी अग्रगण्यः रहा 
हैं। कौटिल्य का 'अर्थज्ञास्त्र' इस विपय का अनुपम ग्रन्थ हूं । 

समस्त भारतीय साहित्य विध्व-सस्कृति और विदुव-प्रेम की विचार- 
धारा से ओतप्रोत है। वैदिक सस्कृति की सबसे बडी विशेषता यही है 
कि वह लोकसग्रह अर्यात्‌ मानव-समाज के कल्याण को प्रमुख और ऊँचा 
स्थान देती है । वैदिक जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे लोकसग्रह का सिद्धान्त 
अन्तर्भमत है । इसी विशेषता का फल है कि भारत-भूमि में सदेव से 
विदव-भावना की पुजा होती रही हैं। आज भी भारत मे जिस रा्ट्रीयता 
का यंशोगान होरहा है, उसका भी आधार विव्व-प्रेम और लोकमग्रह 
ही है। 

“वैदिक संस्कृति के अनुस्तार विः्व-प्रेम और देज-प्रेम एक-दूसरे के 
विरोधी नही हे, प्रत्युत पूरक भाव हें। जिस प्रकार एक मनुष्य अपने 
चुटुम्ब से अनुराग रखता हुआ भी देशभक्त से मुख नहीं मोडता, राष्ट्र- 
हिंत में अपने व्यक्तिगत हितों का वलिदान करने के लिए तत्पर रहता है, 
उसी प्रकार एक सच्चा देशभवत भी विव्व-हित के लिए अपना सब-कुछ 
अपंण कर सकता है। जिन विचारको का यह कथन हूँ कि राष्ट्रीयता 
(देशभक्ति) विद्व-प्रेम के लिए घातक है, उन्हें अपना यह कथन आधु- 
निक उम्र राष्ट्रीयता के छिए ही सीमित रखना चाहिए । जो राष्ट्रीयता 
हमे दूसरो से ढेप करना नही सिश्ललाती, वह हमारे विश्व के लिए भवाछ- 
नीये किस प्रकार हो सकती है ? * 

आयु्वेद के पृथिवी-सृकत अ० १२-१ में ऐसे ही भाव मिलते हँ--- 

“हे पुधिवी ! सरणघर्मा पदार्थ अथवा मनुष्य तुझसे उत्पन्न होते है 
और तुझमें ही बिचरण करते हं--निवाप्त करते है; तू द्विषद (मनुष्य) 


१ हिन्दू पॉलिठी/। 
२ रामनारायण याववेन्दु: राध्ट्रसंध और विद्ववनान्ति', पु० २३५ 
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और चतुष्पद ( चौपायो आदि ) का पालन-पोषण करती हैं। जिन 
मनुष्यो के लिए उदय होता हुआ सुथ्य किरणों के हारा अमंत, जीवन- 
भ्रद प्रकाश भली प्रकार देता है, फ़ैछाता है, वे पाँचों मानव जातियाँ 
( गौर, लाल, धूसर, पीत और कथ्ण ) तेरी ही है ।“ 

[ पृ० सु० : अध्याय १२-१ : १५ वाँ इलोक ] 

"वे सब प्रजाएँ हमें मिलकर--इकट्ठी होकर--भरपुर करें और 
हे पृथ्वी ! तू वाणी की मधुरता मुझे दे ।” 

[ पृ० छु० ; अ० १२९-१ ४: १६ वाँ इलोक ] 

“हे मातृभूसि ! तू इकदृठा रहने का महत्‌ स्थल हे अतएवं तू महतो 
पुजनीया है। तेरा वेग, गति, एवं कम्पन सहान्‌ है और महिमसा-सम्पन्त, 
महत्वशाली, सुय्यं, परमात्मा अथवा ऐश्वय-सम्पत्न राजा प्रमादरहित 
होकर तेरी रक्षा करता है। ऐसी तु भूमि प्रकाश की चमक की भाँति 
हमें उत्तम रीति से चमका, प्रवत्त कर, जिससे हमसे कोई हेष-रपर्द्धां न 
करे ।” [ पृ० सु० अ० १२-१ १६ वाँ इलोक ] 

अन्यंत्र लिखा है --- 

“पयास्थान अथवा एक गृह के सदृश नाता भाषाएं बोलतेवाले और 
अनेक व्यवसायवाले जनों को धारण करती हुईं यह पृथिवी निदचेष्ट तथा 
निइचल गो की भाँति मुझे घन की हजारो धाराएँ दुह्ाये । 

[ पृ० सु० अ० १२-१: ४५ वा इलोक ] 
वैदिक सस्कृति में समस्त मानव-समाज एक परिवार है, परन्तु विविध 
भाषा, रग-हूप, व्यवक्ताय आदि के कारण वह अनेक भागों में बट गया 
है। जिस प्रकार एक परिवार के सदस्य विविध भाषा, साहित्य और 
व्यवसाय से अनुराग रखते हुए भी परिवार-बधन मे ग्रथित रहते है उसी 
प्रकार समस्त मानव-समाज भी एकता के सूत्र में वंधा रह सकता है । 
पृथिवी-सूक्त के उक्त १५ वे इछोक में विश्व-प्रेम का आदर्श कितनी 
उत्तमता से वर्णित हुआ है ! पृथ्वी पर निवास करनेवाली पाँचों मानव- 
जातियो को समानता का अधिकार है। पाइचात्य जातियों की यह 
भावता रही है कि ईइवर ने गौर-वर्ण की जातियों को ही ससार में 
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णासन करने के लिए पैदा किया है और पीत तया कृष्ण बर्ण की जातियाँ 
तो शासित होने के लिए ही पैदा हुई हे । इसे यूरोपीय गौर जातियों 
का भार' ( ए7॥(८ ॥097'5 30:0०॥ ) कहते है। यूरोपीय जातियो में 
जातीयता की भावना इतनी उम्र है कि वे सारे ससार में गोरो का प्रभृत्व 
चाहती हे । आज यूरोप इसीके अभिणाप से पीड़ित है। 


विश्व-बंधुत्व और सम्राद अशोक 

भारत में विष्व-प्रेम के सिद्धान्त केवल साहित्य और धर्म-ग्रन्यो तक 
ही सीमित नही रहे है, प्रत्यृत्‌ जीवन मे--व्यक्तिगत एवं सामाजिक दोनो 
मे--उतको चरितार्थ किया गया है । व्यवितगत जीवन के अनेक उदाहरण 
विये जा सकते हे । किन्तु हम यहाँ अहिसा, प्रेम और विद्व-वधुत्व का 
एक ऐसा उदाहरण देना चाहते हे, जेसा ससार के इतिहास में दूसरा नही 
मिलेगा । 

मानवता को एक सूत्र से बाँधने एवं ससार में प्रेम का साम्राज्य 
स्थापित करने में सम्राट अशोक ने जो प्रयत्त किया वह वास्तव मे 
स्वर्णाक्षरों में लिखे जाने योग्य है । राष्ट्रपति विलसन, त्रियण्ड, अमरीका 
के भान्तिवादी निकोलस बटलर मरे ( जिन्हें गत वर्ष शान्ति का नोबुल 
पुरस्कार मिला है ), रोरिक, रोम्याँ रोलाँ और महात्मा गाँवी आदि 
महापुरुषों के सामूहिक प्रयत्न अगोक के कार्य की ही परम्परा हे । 
प्रसिद्ध अग्रेज इतिहास-लेखक श्री० एच० जी चैल्स ने अभोक के सम्बन्ध 
में लिखा है-- 

अशोक पहुला सभ्ाठ है, लिसमे मनुष्यों के सच्चे उद्देशय और जीवन- 
पथ को लक्ष्य में रखकर भनृव्य जाति को शिक्षित किया । उसने विज्ञाल 
सेना और-बडी भारी शक्ति के होते हुए भी, सेनिक और राजनीतिक 
विजय नही की । उसने अपने शौयं, पराक्रम और वीरता को दिखाने के लिए 
किसी राष्ट्र पर आक्रमण नहीं किया, किसी देश का सर्वेतनाश् करने के 
लिए, किसी राष्ट्र को गुलाम बनानें के लिए, सुन्दर नगरो को धुल में 
जिलाने के लिए, लाहतों, पीड़ितों और दु छितो के अभिश्ञाप से होहा- 
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कार से और आँतुओ से भरी पथ्वी को अधिक बोझल तथा दु/खित 
मानव-समाज को अधिक दु सती नही किया। उसने धर्ं-विजय की; धर्मे- 
भिक्षुकों द्वारा अतृष्त और संतप्त संत्तार को प्रेम और धर्म का अमृत-पाच 
कराया ।” 
अपने चतुर्दश शिक्ता-लेख मे अशोक ने लिखवाया है -- 
/“ध्म-विजय को ही 'देवताओं के प्रिय! प्रियदर्शी मुख्यत विजय मानते 
है । इत धर्म-विजय को 'देवताओं के प्रिय' ने यहाँ (अपने राज्य में) तथा 
छह सो योजन दूर पडोसी राज्यों में प्राप्त किया है, जहाँ अन्तयोक 
तामक यवत्र राजा राज्य करता हैं, और अन्तयोक के बाद तुरमय, 
अलिकिति, यक और अलिकसुन्दर नाम के चार राजा राज्य करते है, 
और उन्होने अपने राज्य के नीचे (दक्षिण में) चोल, पांड्य तथा ताम्षपणि 
में भी धर्म-विजय प्राप्त की है। उत्ती प्रकार हिवराजा के राज्य में तथा 
विषव्षियो में, यवतों में, कम्बोजों में, नाभक नाभ-पत्तितयों में, भोजो 
में, पिति निकाय आंध्रो सें और पुलिन्दों में तब जगह लोग देवताओं 
के प्रिय का धर्मानृशासन अनृश्तरण करते हे और अनुसरण करेगे। जहाँ- 
जहाँ 'वेबताओ के प्रिय' के 'दूत नही पहुँच सकते, वहाँ-वहाँ लोग देवताओं के 
प्रिय का घर्माचरण, धर्मे-विधान और धर्मानृशासत सुनकर धर्म के अनु- 
सार आचरण करते है । इस प्रकार सर्वत्र जो विजय हुई हैं, वह विजय 
वास्तव में सर्वत्र आनन्द देनेवाली है। धर्म-चिजय में जो आतनत्व है; वह 
बहुत प्रगाढ़ है, पर वह आनन्द क्षुद्र बत्तु है। 'वेबताओ के प्रिय' पारलौोकिक 
कल्याण को ही बढी भारी वस्तु समझते हे । इसलिए यह धर्म-लेख लिखा 
ग़या है कि मेरे पुत्र और पौत्र जो हों, वे नया वेश विजय करता अपना 
कर्तव्य न समझें । यदि कभी वे नया देश विजय करने में प्रवत्त हों, तो 
उन्हे ज्ञांति और नम्रता से काम लेना चाहिए और धर्म-बिजय को ही 
. सच्ची विजय मानना चाहिए। उससे इस लोक और परलोक दोनों 
जगह सुख्न-लाभ होता है। उद्योग ही उसके आनन्द का कारण हो, 
क्योकि उससे इहुक्ोक और परलोक दोनो सिद्ध होते है ।' 
अशोक के कलिग के शिला-लेख भें लिखा है -- 
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- "सब मनुष्य मेरे पुत्र है, और जिस प्रकार में चाहता हूँ कि मेरे 

पुत्रगण सब तरह के हित और सुख को प्राप्त करे, उसी प्रकार में चाहता 
हूँ कि सब मनुण्य ऐहिक और पारलोकिक सब तरह के हित और सुज् 
का लाभ उठावे। आप लोग इस बात पर ध्यान दें, क्योकि यह नीति 
श्रेष्ठ हैं।' 

“अक्ोक ने ३८ वर्षों तक मनुष्यो को वास्तविक आवश्यकताओ के 
लिए कार्य किया । इतिहास के पुष्ठो में जिन हजारों सम्राटो, राज-- 
महाराजों भादि का उल्लेख है, उसमें केवल अशोक का सास 
आकाश में तारे के समान जगमगाता है। बोला से जापान तक आज 
भी उसका नाप्त आदर के साथ लिया जाता है। चीन, तिब्बत और 
भारत में भी (यद्यपि उन्होने अक्ञोक के सिद्धान्तों का परित्याग कर दिया 
है) उसकी महतता की परम्परा सुरक्षित है। आज भी जीवित मनुष्यो से 
अकज्योक की स्मृति कान्स्टेलहाइन था चार्लेमेगन की यादगार से कही 
अधिक जाप्रत है ।” ये हैं अशोक के प्रति विष्व के एक महान्‌ इतिहास- 
वेत्ता श्री एच० जी० वेल्स के विचार । श्री वेल्स के इस कथन की 
सवाई में सन्देह करना अजता होगी, परन्तु भारत के सम्बन्ध में उन्होंने 
जो-जो कहा है उसके सम्बन्ध में इतना और कहना पर्याप्त होगा कि 
आधुनिक काल मे भी भारत ने अणोक की परम्परा का त्याग नहीं किया 
है। आजके युग मे महात्मा गाधी का अहिसात्मक आन्दोलन अबोक के 
ही सिद्धान्तो का प्रतीक है । 

हमारे कपन का सार मह है कि भारत प्राचीन समय से ही विष्व- 
प्रेम, विश्व-वन्धुत्व और अन्तर्राष्ट्रीयता का पुजारी रहा है। आज भारत 
अपनी स्वाधीनता की सिद्धि में लगा हुआ है और हमारा यह क्ष्‌व विचार 
है कि स्वाधीन भारत विव्व में सच्ची अन्तर्राष्ट्रीयया को जन्म देने में 
सफल होगा । 


ससार की स्थिति और भारतवर्ष 
आवसफोई-विप्वविद्यालय के राजनीति के प्रोफेसर श्री एन्फेड ज़िमने 
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ने भारत के सम्बन्ध मे अपने एक विचार-पूर्ण तिबरध मे लिखा है '-- 

““'आनेंवाले युग में भारत विद्व-राजनीति का प्रकादा-स्तम्भ 
बनेगा । अधिक स्पष्ट दाब्दों में इसका अर्थ यह है कि यदि भारत ब्रिविशि- 
कॉमनवेल्‍थ से अपना सम्पर्क बनाये रखेगा और दूसरी ओर कॉसनवेल्‍थ 
भी भारत को अपने संघटन में समुचित पद प्रदान करेगा तो विश्व-शांति 
और मानव-प्माज के अभ्युदय का सार्ग अत्यधिक प्रशस्त हो जायेगा। 
यदि भारत ओर दृत्षरे ब्रिटिश उपनिवेशों के बीच समानता के आधार 
'पर सम्बन्ध स्थापित करने का प्रथत्त विफल रहा, तो उसका परिणाम न 
केवल कॉमनवेल्थ पर प्रत्युत्त समग्र मानव-समाज पर पड़ेगा । भत्तर्नातीय 
संघर्ष के लिए एक विज्ञाल रंगमंच तेयार होजायेगा ।” 

प्रोफेसर ज़िमने के कथन से यह स्पष्ट होजाता है कि अन्तर्राष्ट्रीय 
समाज में भारत का स्थान अद्वितीय है । परन्तु भारत के पराघीन देश 
होने से मानव-समाज की उन्नति मे वडी अडचन हो रही है। राष्ट्रसघ में 
यथा विश्व की राजनीति में अधीनस्थ राज्यो का कोई स्थान नही है । वैसे 
भारतवर्ष राप्ट्ररघ के जन्म-काल से ही उसका मौलिक सदस्य 
रहा है, परन्तु उसकी सदस्यता के कारण उसे कोई विज्येप लाभ नही हुआ 
और न विश्व-शान्ति की समस्या के समाधान में ही कोई योग मिला है । 
भारत का राष्ट्रीय लोकमत्त प्रारम्भ से ही राष्ट्रसघ की सदस्यता का विरोधी 
रहा है। यह इसलिए नही कि भारत राष्ट्रसघ के आदश्शों मे विद्वास नही 
करता, वल्कि इसका कारण यह है कि वत्तमान परिस्यिति मे, जबकि 
'राष्ट्रसघ यूरोप के महान्‌ राष्ट्रों के कूटनीतिजों का एक गुप्त मण्डल बन 
गया है, भारत का राष्ट्रसघ से सम्बद्ध रहता किसीके लिए हितकर नही 
हो प्कता । 

यो प्रतिवर्ष सितम्बर मात में भारत की ओर से राष्ट्रसघ की असे- 
म्बली के अधिवेशन में सम्मिलित होने के लिए प्रतिनिधि-मण्डल 
जेनेवा को जाता है, परन्तु यह प्रतिनिधि-मण्डल सच्चे अर्थों मे भारत 





१ फ्रेंडा और बेडी इण्डिया एनेलाइज्ड' (१), १० १५ 
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का नही होता, क्योकि इन प्रतिनिधियों की नियक्ति या निर्वाचन में 
भारतीय नागरिंको का हाथ नहीं है और न भारतीय व्यव॑स्था- 
पिका सभा ही इन्हे चुनकर भेजती है। इन प्रतिनिधियों का चुनाव 
भारत-मन्री के हाथों मे है। इसके अतिरिक्त राष्ट्रलथ की असेम्ब॒ली के 
अधिवेशन मे भारत का प्रतिनिधि-मण्डल स्वतल्व्रतापूर्वक अपने हितो 
की रक्षा के लिए कोई काये नहीं कर सकता, वह ब्रिटिश-प्रतिनिधि- 
मण्डल के सकेत पर ही अपने विचार प्रकट कर सकता है । 

सन १९३२ में राष्ट्रलघ की आय (जो राष्ट्रो के चन्दे से प्राप्त हुई थी) 
१३ लाख ४७ हज़ार ५२० पौड थी। भारत ने प्रतिवर्ष ७५ हजार ४९९ 
पौड भर्थात्‌ १० लाख ५ हजार ८० %० के हिसाव से अवतक १९ वर्षो 
में १ करोड ९१ लाख ६ हजार ५२० ( अर्थात्‌ २ करोड़ के लगभग ) 
रुपये राष्ट्मध की भेट चढाये हे। भारत की गरीबी तथा राष्ट्रसघ में 
उसकी स्थिति को देखते हुए यह घन-राशि वहुत अधिक हैँ। राष्ट्रसघ के 
लिए सबसे अधिक घन इग्लेड देता हैं । उसके बाद फ्रास । फ्रास के वाद 
जापान का और चौथा नम्बर भारत का है। जापान ने राप्ट्रघ छोड दिया 
है । इसलिए सबसे अधिक चदा देनेवालो मे अब भारत का तीसरा स्थान 
है। इतना धन व्यय करने पर भी भारत का राष्ट्रसंध की कौसिल में 
कोई वास्तविक प्रतिनिधित्व नही है। 

कौसिल में केवल बड़े-बड़े राष्ट्र का हीं प्रभुत्व है। सितम्बर १९३८ 
के असेम्बली-अधिवेशन में मुसलमानों के नेता और धाभिक प्रमुख श्री 
आगा्खा को राष्ट्रसथ की असेम्बली का प्रधान निर्वाचित करके इंग्लैण्ड 
ने अपनी दृरदगिता का परिचय दिया है। पर अअक्त, दुबे और अपने 
ध्येय से पतित राष्ट्रथ की अध्यक्षता भारतीय को प्रदान कर इंग्लैण्ड 
ने कोई प्रणसनीय कार्य नही किया | इस समय सारे ससार को यह जान 
हो गया है कि राष्ट्रलथ सघटित पाखण्ड के सिवा और कुछ नही है । 


भारत का अंगभंग 
इस समय जहाँ भारत समार के समस्त देशों के साथ सहयोग और 
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मित्रता का सम्बन्ध बनाने में प्रयत्नशील है वहाँ ब्रिटिश शासन की 
नीति इसके सर्वथा विपरीत चली आरही है और दूसरे देशो से भारत 
का सम्बन्ध दढ करना तो दूर उसके अपने अगों--बहा, छका आदि--- 
को ही उससे विच्छिन्न किया जारहा है । 

१ अप्रैल १९३७ तक ब्रह्मा भारत का ही एक प्रात था । परन्तु इसके 
बाद से ब्रह्मा को भारत से पृथक्‌ करके एक स्वतन्त्र कितु ब्रिटिश सरकार 
के अधीन देश बना दिया गया है। यही नही, ब्रह्मा के लिए अलग शासन- 
विधान भी बनाया गया है जिसके अनुधार उसका शासन होरहा है। ब्रह्मा 
में १० लाख भारतीय निवास करते हे । वहाँके व्यवसाय और कृपि मे 
१० करोड़ रुपये की भारतीय पूँजी छगी हुई है । वहाँ मद्रास के बहु- 
सख्यक महाजन, बिहार-बगाल के मजदूर और भारतीय सरकारी नौकर 
तथा वकील आदि है । अब इनमे और ब्रह्मा के लोगो में प्रतिस्पर्दा बनी 
रहने लगी । इस प्रतिस्पर्दा और भारतीयो के प्रति ब्रह्मी लोगो की घृणा 
का दुष्परिणाम यह हुआ है कि भारतीय ब्रह्म के चावल, लकडी और तेल 
का वहिष्कार कर रहे है | 

लका मे भी भारतीय मजदूरो की सख्या ६ लाख है। वहाँ भारतीय 
पूँजी और भारतीय शिक्षितों का अभाव है। भारतीय मजदूरो के साथ 
भेदभाव किया जाता है। स्थानीय सस्थाओ के चुनावों में ग्राम्य मंता- 
धिकार के सम्बन्ध मे भी भारतीयों के साथ भेदभाव से व्यवहार किया 
जाता है। इसका भी दृष्परिणाम यह हुआ कि भारतवासी छका के 
नारियल तथा दूधरी चीजो का वहिप्कार कर रहे हे । 


ग्रवासी भारतीय 
प्रवासी भारतीयों की समस्या के विशेषण स्वामी भवानीदयाल 
सनन्‍्यासी ने अपने एक लेख में प्रवासियों की स्थिति के सम्बन्ध में 


लिखा है +- 
४८इस समय संपतार में भिन्न-भिन्न देशो और उपनिवेज्ञो में प्रवासी 
भारतीयो की जन-संत्या लगभग २५ लाख है । जहॉ-जहाँ वे बसे हुए 
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है, वहाँ-बहाँ उनको अपने देश की पराधीनता के कारण अपमात का 
ऋड़वा घूंद पीना पडता है। पोत सदी तक जारी रहनेवाली शर्तबंदी 
अथा का इतिहास वास्तव सें भारतीयों की अपकीति का ही इतिहास है 
भौर उसमें विशेषत' अन्यायो, क्षत्याचारों और अपमानों के ही अध्याय 
मिलेंगे । यद्यपि अनेक सहृदय महादुभावों के उद्योग से अब इस प्रथा 
का अन्त होगया है, तो भी इससे उत्पन्न स्थिति को सीसा अभी 
अगोघर है। इतनें भ्ास्दोलतो और बलिदानों के बाद भी न तो प्रवाध्तियों 
के सकट का अन्त हुआ है और न उतकी अदस्था में क्ाशा-जनक अन्तर 
ही पढ़ा है। मज़ा तो यह है कि ब्रिटिश साथाज्य के अन्तर्गत उपनिदेश्ो 
में उन्हे सबसे अधिक क्षपसान के घबके सहुने पड़ते है ।”' 

दक्षिण अफ्रीका मे प्रवासी भारतीयों के कष्टो की कहानी वहुत्त 
लम्बी पुरानी और चिर॒परिचित है । महात्मा गाधी ने यह सारी कथा 
दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह' के रूप में लिखी है, विस्तार से जानने के 
लिए पाठकंगण उसे पढे । 

अफ्रीका के उन प्रदेशों मे जहाँ ब्रिटिश साम्राज्य है प्रवासी भारतीयों 
की स्थिति स्मट्स के शब्दों में इस प्रकार है -- 

/ 'दक्षिण अफ्रीका में हम रंगीन जातियों को गोरो के साथ समा- 
नता का पद नहीं दे सकते । हमारी समानता सोलिक रूप से इस सिद्धांत 
पर बाधित है कि धरम मौर राज्य में गोरो और रंगीन जातियो के बीच 
कोई समानता नहीं हो सकती ।” 

ये शब्द दक्षिण अफ्रीका की यूनियन के प्रधान-मत्री और राष्ट्रसघ के 
एक भाग्य-विधाता के है । जातीयता की यह भावना कितनी उग्र हे! 

दक्षिण-अफ्रीक्ता मे प्रवासी भारतीयों की परिस्थिति वस्तुत बत्यन्त 
शोचनीय है। वहाँ जातीयता का सबसे उम्र रूप देखने को मिलता है। 
वहाँ भोरतीय 'कुली' समझे जाते है और उनके साथ वैसा दी व्यवहार 





१५ स्वात्री भवानोदयाद सत्यासो : प्रदातियों की परिस्थिति 
( सरस्वती, जनवरी १९३७ ई० ) । 
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किया जाता है । वहाँ स्वामी भवानीदयाल सन्यासी के शब्दों मे-- , 

/आज भी भारतीयों के लिए टद्रामों और ट्रेनों में अलग डिब्बे हे । 
डाकघरों, स्ठेशनो और दफ्तरो में रंग-भेद का नमन प्रवर्शन हे। होदलों 
और थियेदरों के दर्वानें उनके लिए बंद है। न उन्हे पालंम्रेण्टरी 
मताधिकार हे और न म्यूनिसिपल । कुलोगिरी के सिवा उन्हें भर कोई 
सरकारी नौकरी नहीं मिल सकती । जो भाई खेती ओर रोजगार 
करते हे उनकी राह में इतने कॉटे बिखर दिये गये हे कि वे पंग-पय 
पर चुभते है। राम और कृष्ण के वह्ञज एवं बुद्ध, ईसा, मुहम्मद, शंकर 
और दथानन्द के अनुयायी यहाँ असभ्य हब्शियों से भी निम्नतर समझे 
जाते है , 

दक्षिण अफ्रीका के राष्ट्रवादी श्वेतागों की परिषद्‌ ने हाल मे जो 
प्रस्ताव पास किया है वह यह है -- 

“यूरोपीय ईसाई संस्कृति की रक्षा के लिए यह आवश्यक है कि 
पूरोपीयो और अयूरोपीयों में यथासस्भव अन्तर रखा जाये; उनका 
विवाह-संघंध कानून से जुर्मे हहराया जाये, अयूरोपीय स्कूलो में अन्य 
वर्णो के साथ गौराग अध्यापक की नियुक्षित रोको जाये, कोई भी इवेतांग 
किसी अर्वेतांग से नौकरी में नोचे के ओहुदे पर न रखा जाये और 
गोरी स्त्रियाँ अयूरोपीयों के यहाँ नौकरी करने से रोकी जायें।” 

नेटाल तथा द्रासवाल ( दक्षिण अफ्रीका ) मे रवेतागों ने स्वत 
भारतीयो को बसाया था , पर उनके साथ बीभत्स पाप और अत्याचार किये 
गये । उनपर व्यापारिक प्रतिबन्ध छगाये गये और ऐसे कानून: बनाये गये 
जिससे वे भूमि के स्वामी न वत सके | उनके लिए यूरोपियों से पृथक्‌ 
मुहल्ले बनाये गये । सनू १९२४ में जनरकहू स्मट्स की सरकार के 
पतन के बाद नयी सरकार ने प्रवासी भारतीयों के साथ और भी 
सख्ती से व्यवहार किया । यह अत्याचार यही तक समाप्त नही हुआ । 
रग-प्रतिबध कानून ( 0००४८ 890 9॥| ) के जो बाद में कानून के रूप मे 
बदल गया, अनुसार सरकार भारतीयों को दूसरे अयूरोपीयों की भाँति 
दक्षतापूर्वक किये जानेवाले काम-घन्धों ( &६20 0८८४०४४०08 ) से 
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वचित कर सकती है । ं 
केनिया और युगाण्डा की अवस्था भी करणाजनक और जोचनीय 
है। यद्यपि केनिया की व्यवस्थापिका सभा में प्रवासी भारतीयों के पाँच 
प्रतिनिधि है, तो भी अल्पसख्यक होने के कारण उनकी आवाज में कुछ 
वल नहीं हैँ | केनिया के पठार ( 8080॥॥0 ४7०४ ) खेतागों 
के लिए सुरक्षित है। केनिया के निकट टेगेनिका प्रदेश है। पहले यह 
जमनी का उपनिवेश था। परन्तु यूरोपीय महायुद्ध के वाद सन्‌ १९२० 
से इसका शासन-प्रवन्ध राष्ट्रसथ की शासनादेश-प्रणाली (](४00४6 
9ए४४॥ ) के अन्तगंत अग्रेजों द्वारा किया जाता हैं। यहाँ भारतीयों के 
साथ समानता का व्यवहार किया जाता हैं । 5 
आस्ट्रेलिया मे एक समय की कॉमनवैल्थ नें भारतीयों का प्रवास 
सर्वेथा रोक दिया था । इस रोक के प्रमुख कारण जातीयता के उग्र भाव 
और अर्थ-शोपण ही थे। और तो और, उन भारतीयों का प्रवेश भी रोक 
दिया जो केवछ भ्रमण के ही लिए--वसने के लिए नही--जाना चाहते थे ।' 
प्रवासियों की स्थिति में सुधार के लिए प्राय ७५ वर्षों से लगातार आादो- 
लग होरहा है। इसीके फलस्वरूप सन्‌ १९०४ में आस्ट्रेलिया ने 
भारतीयो के प्रवेश पर से यह रोक हटाली और भारतीय म्रमणकारियो 
के लिए वहाँ जाने का द्वार खुल गया । 
न्यूजीलण्ड मे भी, आस्ट्रेलिया के साथ-साथ, भारतीयो के प्रवेश पर 
रोक लगा दी गयी थी। सन्‌ १९१९ में भारतीयों के लिए न्यूजीलेड मे 
प्रवास-सम्वन्धी कडे-से-कडे नियम बनाये गये। सन्‌ १९२० में प्रवास- 
प्रतिवंध-कानून के द्वारा समस्त प्रदासियों पर कड़े नियम लगाये गये। 
जो न्यूजीलेंड जाना चाहता उसे पहले से आज्ञा प्राप्त करना जुहरी 
होता था । 
कनाडा में भी प्रवासी भारतीयों को बड़े-बड़े बत्याचार कौर अपमान 
सहने पड़े है। भारतीयों के सिवा चीनी और जापानी छोगो पर भी प्रवास- 
सम्दन्वी प्रतिबन्ध लगाये गये। सन्‌ १९१० मे कनाडा की सरकार ने प्रवास- 
सम्बन्धी जो नियम बनाये वे जापानियों की अपेक्षा भारतीयों के लिए 
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अधिक अपमानजनक और प्रतिबन्धकारी थे। सन्‌ १९१४ में सरदार 
गुरुदत्तसिह के नेतृत्व में भारतीयों (विशेषतः सिक्खो) का एक दल 
जापानी जहाज 'कोमाग्राता मारू' में कनाडा के लिए गया । परन्तु वह 
जहाज बन्दर पर लगातार तीन मास तक लगा रहा। कनाडा की सरकार 
ने उसके यात्रियों को कनाडा में प्रवेश करने से रोक दिया। अन्त में 
इस जहाज को वापस लौटना पड़ा । कनाडा की फेडरल सरकार के 
आग्रह पर भी ब्रिटिश कोलम्बिया के प्रवासी भारतीयों को अबतक मता- 
घिकार से वचित रखा गया है । 
दक्षिणी रोडेशिया में भारतीयों के साथ बहुत बुरा बर्ताव किया जाता 
है। परन्तु वहाँ प्रवासियो की सख्या बहुत कम है। 
फिज्ली और मॉरिशस में सन्‌ १९३२ में भारतीय प्रवासियों की जन- 
-सख्या क्रण ७६,७२२ और ९५,७९६ थी । ये भग्नेजो की क्राउन 
कॉलोनी है । इनको आवाद करते मे भारतीयों ने अपना बलिदान किया 
और पुरस्कार भे उन्हे अपमान और दमन मिला ! फिजी की व्यव- 
स्थापिका परिषद्‌ में अब पाँच प्रतिनिधि लिये जाते हे। तीन भारतीय प्रति- 
निधि निर्वाचित और दो मनोतीत होते हे । मॉरिशस की जनसल्या में 
तीन हिस्से भारतीयों की आबादी हैं। परन्तु इसपर भी राजनीतिक 
दृष्टि से उनका कोई मुल्य नहीं है। मेडागास्कर फ्रास के अधीन है । 
वहाँ प्रवासी भारतीयों के साथ अपमानजनक व्यवहार तो नही होता, 
फिर भी उनकी वह स्थिति नही है जो होनी चाहिए। जो उपनिवेश डच 
तथा पुतंगाली छोगों के अधीन है, उनमें भी भारतीयों की स्थिति 
सन्तोपप्रद नहीं है। जजीवार नाममात्र के लिए सुरुतान के हाथों मे है, 
उसके गासन-प्रवध में अग्रेजों का प्रभाव है । हाल में जजीबार मे लोग- 
व्यापार के सबंध मे जो नया कानून बना था, उससे भारतीयों मे बडा 
असन्तोप पैदा होगया । भारतीय राष्ट्रीय महासभा--का्ग्रेस--ने भारत 
मे इसी कारण लौग का वहिप्कार किया था | ड़ 
प्रवासी भारतीयों की समस्या सचमुच वडी विकट है । "प्रारम्भ मे 
जिन भारतीयों ने अपनी पूँजी और श्रम से ब्रिटिग उपनिवेशों को इत्त 


लन्ड. अ्ुछ 
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योग्य बनाया कि वे मनृप्यो के रहने योग्य वन सके और उन्हें व्यापारिक 
दृष्टि से उन्नत बनानें मे पूरा योग दिया, आज उन्ही भारतीयों को 
बवेतांग यह कहते हे कि उन्हे उपनिवेशों में प्रवास का कोई अधिकार नही 
है। प्रवातियों की इस दयापूर्ण दशा का एक मात्र कारण है भारत की 
परतत्तता । परन्तु स्वाधीनता-प्राप्ति के साथ प्रवासियों के वे संकट 
दूर हो जायेगे । 


साम्राज्य-विरोधी संघ . 

संसार भर में साम्नाज्यवाद का आतक इतना बढ़ गया है कि उसका 
विरोध करने के लिए सन्‌ १९२७ ई० मे ब्रसेल्स में अन्तर्राष्ट्रीय 
साम्राज्य-विरोधी सघ (.८820८ 48278 [70०००॥॥॥॥ ) की स्थापना 
की गयी । सस्था का मूछ उद्देश्य साम्राज्यवाद की सभी विरोधी शक्तियों 
को एक सूत्र मे बाँधना है, क्योकि साम्राज्यवादियों से सधर्ष के लिए 
यह आवश्यक है कि उसकी विरोधी शक्ति को संगठित किया जाये । 
इस सस्या का कार्य उपनिषेशों में साम्राज्यवाद के विरुद्ध होरहे युद्ध को 
चलाये रखना है। भारतीय राष्ट्रीय महासभा (कांग्रेस) और भारतीय 
व्यवसायी-सघ का इस सस्था से संबन्ध है । 

ब्रसेल्स ( जमनी ) में जो स्थायी सघ स्थापित किया गया उसका 
सभापतित्व इग्लेड के प्रसिद्ध मजदूर नेता जाजें लेन्सबरी ने ग्रहण किया 
था । प० जवाहरलाल नेहरू व्रसेल्स की साम्राज्य-विरोधी परिषद्‌ मे 
सम्मिलित हुए थे । इसके सम्बन्ध में उन्होंने 'मेरी कहानी में 
लिखा है --- ॥ 

“काफ़ी प्रतिष्ठित व्यक्ति साथाज्य-विरोधी लोग के संरक्षक है । 
उनमें एक तो मि० भाइन्स्टीन है ओर इसरी श्रीमती सवयातसेन और 
मेरा खबाल हु रोम्याँ रोलाँ भी । कई महीने बाद आइन्स्टीव ने हस्तीफा 
दे दिया, क्योकि फिल्स्तोन में अरबो और यहूदियों के जो झगड़े हो रहे 


थे उनमें छोग ने अरबो का पक्ष लिया था और बात उन्हें 
सापसत्द थी |” दे ; 
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१० जवाहरलाल नेहरू का इस सघ से पहले सम्पर्क था, परन्तु 
सन्‌ १९३१ से काग्रेस और सरकार के बीच दिल्‍ली में जो समझौता 
हुआ और उसमे नेहरूजी ने जो भाग लिया उसपर साम्राज्यवाद- 
विरोधी सघ उनसे नाराज होगयां और उसने उन्हे अपनी सदस्यता से 
अलग करने के लिए प्रस्ताव भी पास किया । 


पी० ३० एन० ओर भारत 

पी० ई० एन० १ बलब कवियों, पत्रकारो, नाठककारो, सपादको और 
उपन्यास-लेखको की एक अच्तर्राष्ट्रीय-सस्था है। इग्लेड की प्रसिद्ध विंदृषी 
लेखिका श्रीमती केथरित ए० डासन स्कॉट ने लन्दन में अक्टूबर १९२१ 
में इसकी स्थापना की थी | पर इस समय इस सस्था की समस्त ससार में 
४० देशो मे शाखाएँ हे । सुविस्यात अग्रेजी उपन्यास-लेखक जॉन गैल्स- 
वर्दी प्रारम्भ से अपनी मृत्यु तक इस संस्था के प्रधान रहे । उसके बाद यह 
सम्मान सुप्रसिद्ध अग्रेज इतिहासवेत्ता श्री एच० जी० वैल्स को दिया गया। “ 
इस समय वही इस सस्था के प्रधान हे । पी० ई० एन० का उद्देश प्रत्येक 
स्थान के छेखको में पारस्परिक सदुभावना और सहानुभूति पैदा करना 
हैं। पी०ई०एन० वास्तविक अये में एक विश्व-सस्था है । यह उत लेखकों 
के विरुद्ध नही हैं जो उसके सदस्य नही है । उसमे जाति, रग, राजनीति 
तथा राष्ट्रीयता के आधार पर कोई भेद-भाव नही है। ससार के प्रमुख 
लेखक चाहे वे पुरुष हो या स्त्री, ब्वेताग हो या पीताग, जवान हो या 
वृद्ध गरीब हो या धनी, अयव। चाहे जिस धर्म, जाति या राष्ट्र के हो, 
इस सस्था के सदस्थ हो सकते हे-- 

भारत मे भी पी० ई० एन० की शाखा सन्‌ १९३३ ई० में बम्वई मे 
स्थापित हो चुकी है। जब पी० ई० एन० की तेरहवी अन्तर्राष्ट्रीय कांग्रेस 
मई १९३५ मे बार्सीलोना नगर में हुईं थी तो उसमे भारत की ओर से 


ए-ए०७४ ए॥ए७४800 (कवि, नाटककार) , 85280॥05 : 
छ58995६ (संम्पादक निबंधकार), '>]प०7०॥७ (उपन्यासकार) 
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श्रीमती सोफिया वाडिया प्रतिनिधि की हेसियत से संम्मिलित हुई थी । 
इस स॒स्था के द्वारा -समस्त प्रसिद्ध भारतीय छेखकों को परस्पर एक 
दूसरे को जानने और समझने का ही सुथोग नहीं मिलता, प्रत्युत 
उनका अन्तर्प्रान्तीय साहित्यिक सम्पर्क भी होता है । यह संस्था दो दिशाओं 
में भारत में साहित्य की प्रगति के लिए कार्य करती है -- 

(१) अपने अन्तर्राष्ट्रीय सगठन द्वारा संदस्य लेखकों की भग्रेज़ी 
रचनाओ को ससार भर मे प्रसिद्ध करना | 

(२) अपने सदस्यों की भारतीय भाषाओ में लिखी गयी रचनाओं 
को समस्त भारत में प्रसिद्ध करना और भारत की विविध-भाषा- 
सबन्धी सस्कृतियों के सबन्ध में ज्ञान का प्रसार करना । इसी उद्देग 
से एक अखिल भारतवर्षीय भाषा-समिति भी स्थापित की गयी हैं 
जिसमे अनेक भारतीय भाषाओ के प्रमुख प्रतिनिधि हें । 

इस शाखा की ओर से इण्डियन पी० ई० एन०' नामक एक भासिक 
पत्रिका भी मिकल रही है, जिसमे सस्था की गतिविधि और लेख 
प्रकाशित होते रहते हे । 

भारतीय शाखा की प्रवध-सम्तिति इस प्रकार हूँ -- 

(१) डा० खीन्द्रनाव ठाकुर प्रधान 

(२) श्री० रामानन्द चट्टोपाध्याय 

(३) श्रीमती सरोजिनी नायडू | उपप्रधान 

(४) सर स० राधाकृष्णन 

हि संगठनकर्त्री 


४७9 ३ 


रा्ट्रयता 


राष्ट्रीयता क्या है ९ 

राष्ट्रीयता पर विद्यद रूप से विचार करने से पहले यह जान लेना 
उचित होगा कि राष्ट्रीयता है क्‍या ? 'राष्ट्रीयैता' शब्द की उत्पत्ति 
*राष्ट्र' शब्द से हुई हैं । राजनीतिक भाषा में राष्ट्र, राज्य और जाति 
इन तीनों मे अन्तर है। 'राज्य' के कई आवश्यक तत्त्वो मे से 'राष्ट्र' भी 
एक है, परल्तु "राष्ट्र को हम 'राज्य' नही कह सकते | 'राज्य' मे 
“राष्ट्र शामिल है, क्योंकि वह उसका एक अग है। जाति को भी हम 
राष्ट्र नही कह सकते । हाँ, हम ऐसी कल्पना कर सकते है कि एक ही 
जाति से बना कोई राष्ट्र हो । ससार में ऐसे अनेक राष्ट्र हे जो 
कई जातियो के समूह से बने हे । जैसे कनाडा मे दो जातियाँ--फ्रासीसी 
और अग्रेज--है । स्वीजरलंड में त्तीन जातियाँ हे--जरमन, इठेलियन 
ओर फ्रासीसी । भारतवर्ष में मुख्यतया दो जातियाँ हे हिन्दू और मुसल- 
मान । परन्तु हिन्दू या मुसलमान स्वय कोई राष्ट्र नही है। आजकल ऐसा 
प्रचार हो रहा है कि हिन्दू हिन्दूसमाज को हिन्दू-राष्ट्र और मुसलमान 
मुसलमानों को मुस्लिम-राष्ट्र कहते हे । परन्तु वास्तव मे यह धारणा 
अमपूर्ण ओर युक्तिहीन है । 

राष्ट्र एक ऐसा जत-समुदाय है जो विशिष्ट सम्बन्धों से बंधा हुआ 
है और ये सम्बन्ध इतने शक्तिशाली और मजबूत हे कि जिनके कारण 
वह सामूहिक रूप से सुखी रह सकता है और जब उसके सम्बन्ध अस्त- 
व्यस्त कर दिये जाते हे तब वह असन्तोष और अशान्ति का अनुभव 
करता हैं। ऐसे जन-समूह का प्रत्येक व्यक्ति परस्पर एकता को 
अनुभव करता है और वह जिस देश में रहता है उसे अपनी भातृभूमि 
मानता है। ये सम्बन्ध वास्तव मे उसमे मातृभूमि के प्रति भक्ति 
की भावना उत्पन्न करते हे और वह इस भक्ति-भावता के -कारण 
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हा 


उसके लिए बडे-से-वडा बलिदान करने में तत्पर रहता है। 
वे सम्बन्ध, जिनके कारण एक जन-समूह राष्ट्र कहछाता है, कई 

प्रकार के है--भौगोलिक, सांस्कृतिक, ऐतिहासिक, आथिक, धामिक 
और जातीय । इनमे सबसे प्रमुख भोगोलिक सम्बन्ध है। एक देश में 
रहने के कारण व्यक्तियों मे देशमक्ति की भावना पेदा होजाती है और 
वे उसे अपनी मातृभूमि समझते है। एक ही सस्कृति एवं ऐतिहासिक 
परम्परा भी व्यक्ति-समूह के पारस्परिक वन्धनों को मजबूत बनाती हैं । 
एक धर्म के अनुयायियों में भी एक प्रकार का वन्चुत्व स्थापित होजाता 
हैं। आथिक हितो की समानता भी ऐसे सम्बन्धों को पैदा करने में 
सहायक है। अन्त में जातीय॑ एकता--रक्त-सम्बन्ध-ी राष्ट्र का एक 
बन्धन है। परन्तु उसपर अधिक ज़ोर देने आवश्यकता नही है। सच तो 
यह है कि आज ससार की कोई भी जाति अपने रक्त की पवित्रता का 
दावा नहीं कर सकती । परन्तु तो भी यूरोपियन जातियाँ अपनी जातीय 
भावना के कारण ससार मे अन्याय भौर अनाचार कर रही है। अमरीका 
जैसे सभ्य और सुसस्कृत देश मे हव्शियों पर भीषण अत्याचार किये जा 
रहे है । उनका 'लिचिग' किया जाता हैं। बफ़ीका में भी काली जातियों 
के साथ गोरो के बरबस्तापूर्ण अत्याचार आज भी होरहे हे । जमंनी मे 
जातीय पवित्रता की भावना ने ऐसा उग्र और भयकर रूप धारण किया 
कि हिटलर ने अपने देश से यहूदियों को निकाल दिया। हिटकर की 
यह धारणा है कि केवल जर्मन ही प्रवित्र आये है। यहुदियों के ससर्ग 
में रहने से जमंनों का आयंत्व नष्ट होजायेगा, इसलिए उन्हे जमंनी में 

न रहने दिया जाये। विदेशों मे गोरी जातियाँ प्रवासी भारतीयों को कुली' 

कहकर उनके साथ कैसा अन्याय करती है, यह तो सबको भलीभँति 
विदित ही है। 

प्रोफेसर रामजे म्यूर ने सिद्ध किया है कि जातीयंता की भावना 

( अर्थात्‌ यह विश्वास कि हमारी जाति ही संसार में सर्व्षेष्ठ है 

और पुरी जातियाँ अपवित्र या वर्ण-सकर है ) ससार की जातियों 
में घृणा, रग-द्वंप, प्रतियोगिता और अश्ञान्ति पैदा करनेंवाली है। 
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ससार मे राष्ट्रीयता ने इतनी अशाति पैदा नहीं की जितनी कि जातीयता 
की भावना ने की है ।' 

राष्ट्र के लिए भाषा की एकता भी जरूरी है। जबतक जनसमूह म 
भाव-अ्काशन सामान्य भाषा द्वारा न होगा, तबतक उसमे विचार की 
एकता भी पैदा नही होसकती, और जब विचार-एकता पैदा नही होगी, 
तो उसमे सास्कृतिक एकता पैदा नहीं हो सकती। भारत मे राष्ट्रीय 
नेताओ ने इस आवश्यकता को अनुभव किया है और इसी लिए सामान्य- 
भापा--राष्ट्रभाषा--के निर्माण के लिए प्रयत्त होरहा है । 

राष्ट्र की ऐतिहासिक परम्परा के सबध में प्रोफेसर रामजे म्यूर का 
मत है -- 

“वौरो के महान्‌ कृत्य और वीरता के साथ किया गया बलिदान ऐसा 
श्रेष्ठ और पौष्ठिक भोजन है जिससे राष्ट्र कौ आश्मा को शक्ति ओर 
स्फूति मिलतो है। इसीसे अमर और पवन्न परम्परा और इतिहास फा 
निर्माण होता है, और फलत राप्ट्र-निर्माण का मार्ग भी साफ होता है। 
इनके मुकाबिले धन-सम्पदा, जन और भूमि हेय प्रतीत होती है। जिस 
राष्ट्र के पास ऐसी स्मृतियों का वक्षय भण्डार है, उसके देश के आस- 
पास रहनेंवाले छोग, जिनका उप्तसे तन कोई जाति-सबध है और न धर्म 
तथा भाव का संबंध उसमें मिल जाने में आत्मगौरव अनुभव करेंगे।' 

इस प्रकार यह स्पष्ट है कि राष्ट्रीयता एक भावना हैं । जिस देश की 
जनता में सामान्य भावना हो, वहाँ राष्ट्रीयता का पौदा पनपने लगता है । 


राष्ट्रीयता के उदय के कारण 
आज हम राष्ट्रीयता का उदय उन सभी देशो मे देख रहे है जो 
विदेशी-शासन के निवत्रण मे है, और जो देश स्वाधीन' है उनमें तो 
राष्ट्रीय का विकास ऐसी भयकर दिल्ना में हुआ है कि आज' विद्वानों 
१ राम म्पूर * 'तेशनलिज्म एण्ड इष्टरनेशनलिल्म?” (१९१९) 
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का यह मत है कि राष्ट्रीयता ही ससार में अशान्ति का मूल है । स्वाधीन 
और पराधीन दोनों प्रकार के देशो मे राष्ट्रीयंता के विकास के भिन्न- 
भिन्न कारण है । 
स्वाधीन देशो में विज्ञान, आविप्कार और ओऔद्योगीकरण ने उम्र 
राष्ट्रीय को जन्म दिया। पाइचात्य देशो मे औद्योगिक क्रान्ति ने 
जनता के सामाजिक जीवन में आइचयंजनक क्रान्ति पैदा करदी । पहले 
लोग छोटे-छोटे साधारण कस्वो और ग्रामो में रहते थे । अधिकांश लोग 
मेहनत-मज़दूरी करके अपना पेट पाते थे। कृपि ही उनका मुल्य 
व्यवसाय था । यातायात तथा पत्र-व्यवहार के सावन वैज्ञानिक ढंग के न॑ 
होने से परस्पर मेल-मिलाप भी कम होता था । साक्षरता एवं शिक्षा का 
वडा अभाव था। इन कारणों से उनमे राष्ट्र-भावना का विकास नहीं 
हो सका । यदि आप ३० वर पूर्व की रूस, चीन, ब्रह्म तथा भारत की 
स्थिति का अव्ययन करे तो आपको यह स्पप्ट होजायेगा कि भारत मे 
भी पहले राष्ट्र-भावता नही थी । परन्तु जब उच्चोग-धन्चों का विकास 
हुआ, नवीन आविप्कारों के कारण नथी-नयी मणीने, यत्र तथा औजार 
तैयार किय गये, तब उद्योगवाद का जन्म हुआ उद्योगवाद ने पूँजीवाद को 
विकसित किया । पूँजीवाद ने अपनी रक्षा और वद्धि के लिए देश में 
राष्ट्रीय भावना का प्रचार किया और उसका मनमाना उपयोग किया । 
आज सभ्य तथा स्वाघीन देशों में शिक्षा तथा समाचारपत्रों हारा 
रा ट्रीयता का प्रचार किया जा रहा है । स्कलो और कालेजो मे प्रत्येक 
राप्ट्र ऐसी शिक्षा की योजना काम में ला रहा है जिससे अपने राष्ट 
की सर्वेश्रेष्दता की छाप छात्रों के हृदय पर पड़े। पंजीपतियों द्वारा 
संचालित समाचारपत्र भी राप्ट्रीयता का प्रचार कर रहे है ।' 
जो देश पराधीन है, उनमे राष्ट्रीयहा के उदय के कारण इनसे 
भिन्न है। पराधीन राप्ट्रो में साम्राज्यवादी राप्ट्रो के द्वारा जो आधिक 





१ इच्त्यू बी करी: 'दि केस फॉर फेंडरल यूनियन! ( १९४० ) 
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शोपण किया जाता हैं तथा उनके आथिक जीवन' को नष्ट कर दिया 
जाता है, उसकी प्रतिक्रिया के फलस्वरूप अर्थात्‌ अपने आर्थिक स्वनाश 
से रक्षा पाने के लिए राष्ट्रीय भावना पैदा होती है। समस्त दलित 
और पीडित जनता मे वैदेशिक नियन्त्रण से भुक्ति पाने के लिए एकता 
का भाव पैदा होता है और वह इस आधार पर आन्दोलन उठाती है कि 
विदेशी बन्धन से मुक्त होजाने पर समस्त जनता का कल्याण होगा। 
बस इस प्रकार राष्ट्रीय भावना उत्पन्न होजाती है | 


राष्ट्रीयता की भावनाएँ 


आज के युग मे हम राष्ट्रीयता की तीन भावनाएँ मुख्य रूप में पाते 
है। जनतत्रीय देशो में पूंजीवादी राष्ट्रीयता अपनी चरम-सीमा को 
पहुँच चुकी है। अधिनायकतन्त्रवाले राज्यों मे फैसिस्ट राष्ट्रीयता हिसा 
और युद्ध का प्रचार ही नही कर रही है बल्कि यूरोप की सभ्यता और 
स्वाघीनता के नाश के लिए युद्ध-क्षेत्र मे सलग्न है । एक तीसरी राष्ट्री- 
यता की भावना का उदय' स्वाधीनता के साधक भारत मे हो रहा है, 
जिसके प्रवत्तक ससार के अद्वितीय झ्ान्तिवादी महात्मा गांधी और 
पडित जवाहरलाल नेहरू है। इसे हम मानववादी राष्ट्रीयता का नया 
नाम देगे। 

(१) पूजीवादी राष्ट्रीयता 

फ्रास की राज्यक्रान्ति के बाद ब्रिटेन, फ़रास, बेलजियम तथा' अन्य देशों 
में प्रजातनत्र का उदय हुआ । स्वाधीनता, समता तथा बन्धुता के भावों 
का जनता में बड़ा प्रचार हुआ । सबसे पहली बार जनता ने एकतन्त्र- 
शासन से मुक्ति पायी और प्रजा की स्वाधीनता की स्थापना की । इस 
ऋन्ति के बाद प्रजातन्त्र के नाम पर व्यक्ति-स्वातत्व्य का घोर प्रचार 
किया गया । इसका परिणाम यह निकला कि प्रसिद्ध अग्रेज़ राजनीतिज्ञ 
मिल, स्पेसर, सिज्विक, ग्रीन और बोज़ाक्वेट ने खुल्लमखुल्ला व्यक्ति- 
वाद का समर्थन किया | 

व्यक्तिवांद का मतरूबव यह है कि समाज मे प्रत्येक व्यक्ति की 
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उन्नति उसकी आवश्यकता और योग्यता के अनुसार होनी चाहिए । इसलिए 
भिन्न-भिन्न प्रकार के सब व्यक्तियों के लिए एंक-सा कानून बनाना ठीक 
न होगा। सरकार को व्यक्तियों के कार्यो में हस्तक्षेप नहीं करता 
चाहिए। उन्हे स्वतन्त्र रीति से अपनी उन्नति और विंकास का अवसर 
देना चाहिए। इस प्रकार व्यक्तिवाद सरकार के कार्यो को बहुत ही 
मर्यादित मानता है । ग्रीन ने अपने ग्रन्थ मे लिखा हैं कि सरकार दमन 
या सुशासन के द्वारा समाज के आत्म-निर्णय के अधिकार मे कोई बाधा त 
डाले | सब लोगो को अपने-अपने रास्ते से चलने देना उचित है । 

व्यक्तिवांद का विकास उन्नीसवी सदी मे यहाँतक हुआ कि 
व्यक्तियों को कानून की दृष्टि में समान समझा जाने लगा। प्रत्येक 
( बालिग ) व्यक्ति को समान मताधिकार प्राप्त हो गया। इस प्रकार: 
राजनीतिक क्षेत्र में समता का सिद्धान्त स्थिर किया गया। 

राजनीतिक समता के कारण नागरिकों को अपने देश के शासन में: 
भाग लेने का अधिकार मिला । प्रतिनिधि-सस्थाओ का विकास हुआ। 
प्रतिनिधि-सस्थाओ की यह विशेषता है कि राज्य का शासन जनता-द्धारा 
चुने गये प्रतिनिधियों के हाथ मे होता है । अत इस प्रणाली के अन्तगंत 
निर्वाचको का अधिक महत्त्व है । जिस दल का पार्ल॑मेण्ट में बहुमत होता 
है, उसी दल का नेता मन्त्रिमण्डल बनाता हैं और इस तरह वह सारे 
देश का शासन करता है। परन्तु पूँजीवाद के प्रभाव के कारण निर्वाचक 
स्वृतन्त्र रूप से अपने मताधिकार का प्रयोग नहीं करते । चूनाव पंँजी: 
पतियों के हाथ में होता है। वे जिसे ठीक समझते है, उसीकों चनाव 
में खड़ा करते है और उसे कामयाव बनाने के छिए निर्वाचको को तरह-- 
तरह के प्रोभन देते हे । इस प्रकार निर्वाचकौ भर प्रतिनिधियों का 
पतन किया जाता है। देश के बडे-बडे प्रभावशाली पत्रो के स्वामी भी 
पूंजीपति ही होते है, जिससे समाचारपत्र भी ऐसे ही उम्मीदवारों का 
समथन करते हे । अत शोपित समाज के लिए राजनीतिक समता व्यर्थ 


सिद्ध होती हैं। वह स्वतत्त्रता से अपने मताधिकार का प्रयोग नहीं” 
कर सकता । 
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इस तरह, ऐसे चुनावों के फलस्वरूप, पालमेण्ट मे पूँजीपतियों का 
बोलबाला होता है और वे अपनी सरकार बनाते हे । फिर शासन-सत्ता 
हाथ मे आजाने से पूंजीपति स्वच्छन्दता से अपने स्वार्थों की सिद्धि करते 
हें । अपने तैयार माल की बिक्री के लिए वे दूसरे देशो मे बाजारों की 
खोज करते है, पिछडे देशों में अपना आधिपत्य जमाते है, नये उपनिवेश 
वसाते है, और इन कामों में पूँजीवादी राष्ट्रीय सरकार उनकी पूरी मदद 
करती है। सरकार की पुरी शक्ति--पुलिस, फौज भर बेक आवि-- 
इन पूँजीपतियो के पीछे रहती है | पूँजीपति अपने वर्गीय स्वार्थों को 
राष्ट्रीयता का रग देकर अपने देशबन्धुओ को धोखा देते हे। उनके 
सामने अपने स्वार्थों को राष्ट्रीय हित' के नाम से पुकारते है । ये पूँजीवादी 
अपने देश मे यह आन्दोलन करते है कि हमारे देश की जन-सख्या मे वृद्धि 
हो गयी है, देश में स्थान की कमी है । इसलिए हमे और देश चाहिएँ । 
हमारे देश में बेकारी है, आथिक सकट है, इसलिए हमें अपने 
उद्योग-धधो की वृद्धि करनी चाहिए । हमें दूसरे देशों से ख़तरा 
है, घ्यलिए हमे अपने देश मे जस्त्रो तया युद्ध-सामग्री की वृद्धि करनी 
चाहिए । 


(२) फासिस्ट राष्ट्रीयता 

फासिज्म मूलहुप में इटली का राष्ट्रवादी आन्दोलन है, जिप्तका 
प्रवर्तन १९१९ से इटली के अधिनायक (डिक्टेटर) बेनितों मुस्तोलिती 
ने किया था। इस आन्दोलन का कार्यक्रम राष्ट्रवादी, प्रभुतावादी, साम्य- 
वाद-विरोवी और पार्ंमेण्ट-विरोधी था। फासिज्म दावा करता हूँ कि 
'नतो वह पूजीवादी है न समाजवादी | उसकी भावना और संगठन 
सेनिक ढग का है। 

इस समय यूरोप मे फासिस्द राष्ट्रीयता का घोर आतक है। फार्सिस्ट 
राप्ट्रो ने यूरोप मे उम्र राष्ट्रीयता का विकास इस सीमा तक किया है कि 
यूरोप के व॒तं मान युद्ध में आज सारी यूरोपीय सम्पता, संस्कृति और स्वा- 
'धीनता नप्ठ हुई जा रही है । पल 
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वेनितो मुस्तोलिनी ने उम्र राष्ट्रीयता का प्रचार आरम्भ से ही किया 
है । मुसोलिती ने अपने एक लेख में लिखा है -- 

५*""*फॉसिज्म जितता अधिक सामप्रिक राजनीतिक दृष्टिकोण 
को अलग रखकर, मानवता के भविष्य और उसके विकास पर विचार 
एवं चिन्तन करता है, उतना भ्रधिक न तो वह स्थायी शान्ति की 
उपयोगिता में विश्वास करता है और न ऐसा सम्भव हो हैँ । इस प्रकार 
यह ज्ञान्तिवाद के उत्त सिद्धान्त को अस्वीकार करता है जिसको उत्पत्ति 
संघर्ष के परित्याग और आत्मत्याग के सामने कायरता से हुईं हैं।'*' 

/म्िफं युद्ध ही मानवीय शक्तियों को सबसे अधिक उत्तेजना प्रदान 
करता है और मानवों के हृदय पर श्रेष्ठता को छाप लगाता है।' 
भत्त जो पिद्धास्त झ्षान्ति की इस हानिप्रद कल्पना पर स्थिर है, वह 
फाप्तिज्म का विरोधी है । ' 

“बहु (फासिज्म) मानव-समाज को आवदिकाल के कबीले के जीवन 
से ऊँचा उठाकर मानव-दक्ति को सर्वोच्च्र अभिव्यक्ति की ओर ले 
जाता है--जिसे साम्राज्य कहते हे । 

“फाप्तिज् के लिए साथाज्य का विकास--अर्यात्‌ राष्ट्र का विस्तार. 
शक्ति का आवश्यक प्रदर्शव है और इसका विपरीत अब पतन का लक्षण 
है। जो जातियाँ उठ रहो हे, वे सदेव साम्राज्यवादी ही होती है । इसका 
परित्याग ही पतन और मृत्यु का लक्षण है।”' 

हिटलर की ओर से भी एक दक्षाव्दी से जमेनी में हिसा, युद्ध और 
दूसरे राप्ट्रों के प्रति घृणा तथा विद्वेप का प्रचार हो रहा है । उन्होनें 
भी अपने आत्मचरित 'मेरा सघपे' में छिखा है -- 

“यथार्थ में ज्ञान्तिवादी-मानववादी भावना पूर्णत अच्छी है, परन्तु 
इस शर्ते पर कि सबसे पहले सर्वोच्च मानव-वर्ग नें संसार को इस सीमा 
तक जीत लिया हो कि वह संत्तार का एकमात्र स्वामी बन जाये।'"**** 


१. सीन्‍्योर मुत्तोलिनी 'द पोलिटिकल एण्ड सोशल डॉक्ट्रीन आंच 
फ़ैसिज्म इन इस्साइक्लोपीडिया इदेलियाना' (१९३२) 


७६ भारतीय संल्कृति और नागरिक-जीवन 


इसलिए हमें पहले युद्ध करना चाहिए--शान्तिवाद श्ञायद भविष्य में 
देखा जायगा ।” 

हिटलर ते जमेन जनता में सामरिक भावना पैदा करने के लिए ही 
लिखा है --- 

“जमनी की सत्ता को पुन. प्राप्त करने के लिए तुम्हे यह ते पुछता 
चाहिए कि 'हम किस तरह शस्त्रास्त्र बनावें ?' बल्कि वह भावता पैदा 
करनी चाहिए जिससे मनुष्यों में शत्त्र-घारण की क्षमता प्राप्त हो जाये । 
यदि ऐसी भावना लोगों में पैदा होजाये, तो उनकी इच्छा-शक््ति 
सहल़ों ढंग से प्रकट होसकेगी, जो उनमें से किसी को भी शस्त्रीकरण 
की ओर ले जायेगी। यों एक कायर व्यक्ति को १० पिस्तौल दे बिये 
जायें, तो भी जब उसपर आक्रमण होगा तो वह एक गोली भी न छोड़ 
सकेगा । 5 

“ऐसे राष्ट्रीय समाजवादी आन्दोलन को धिककार है, जो केवल 
विरोध पर निर्भर रहता है और युद्ध की तैयारी नहीं करता ।” 

उपर्युक्त अवतरणो से यह स्पष्ट है कि “राष्ट्रीय समाजवाद' का 
आधार सैनिकवाद और हिंसा है। इस फासिस्ट राष्ट्रीयता का जमेंनी में 
समाचारपत्रों और स्कूलो द्वारा भी प्रचार किया जाता है । जमंनी मे हेर 
हिटलर ने उम्र राष्ट्रीयता के प्रचार के लिए हर उपाय से काम लिया है । 
साहित्य, कला, काव्य, सगीत, सिनेमा, रेडियो आदि सबका उपयोग युद्ध 
और हिंसा के भाव को जगाने के लिए किया गया है । 

जमनी मे प्रचलित गीतो में भी फ्रास, रूस और यहूदियों के प्रति 
जनों के हृदय में पाशविंक, घुणापूर्ण और प्रतिहिसा के भावों को काव्य- 
मयी भाषा में जगाने की प्रबल चेष्ठा है । 

यहुदियों पर जो भयकर और हृत्कम्पनकारी अत्याचार जमेंनो द्वारों 
किये गये है उनसे द्रवित होकर अहिंसा के पुजारी महात्मा गाधी ने 
लिखा है :-- ६ 

धजमेनों ने यहुदियों पर जो अत्याचार किये है, उनकी कहानी 
इतिहास में बेजोड़ है । प्राचीन काल के अत्याचारी इतने पागल नहीं हो 
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गये थे जितने कि हिटलर पागल होगये प्रतीत होते हे। वह ऐसा 
धामिक जोश के साथ कर रहे हे, क्योकि वह उग्र राष्ट्रीयता के नवीन 
धर्म का विकास कर रहे हे जिसके ताम पर किया गया कोई भी 
अमानवीय कार्य मानवीय बन सकता हैँ। भर जिसके लिए इहलोक और 
परलोक में पुरस्कार मिलेगा ।” 

यह है इस उम्र राष्ट्रीयता का स्वरूप । इसका अधिक उल्लेख करने 
की आवंश्यता नही कि फासिज्म ससार में स्थायी जान्ति का विरोधी 
है। वह अन्तर्राप्ट्रीयता मे विश्वास नहीं करता । उनका आधार उम्र 
राष्ट्रवाद, सेनिकवाद और साम्राज्यवाद है। फासिज्म स्वदेश के अभ्युदय 
के लिए अन्य देशो पर आधिपत्य को मानवता की गविति का सर्वश्रेप्ठ 
प्रदर्शन मानता है । बह युद्ध को प्रोत्साहन देता है, क्योकि साम्राज्य- 
विस्तार युद्ध के बिना सम्भव नही है । इसमे तनिक भी सन्देह नही कि. 


चर्तेमान्‌ युद्ध यूरोप में बढती हुई पूँजीवादी और फासिस्ट राष्ट्रीयता का 
ही भयकर परिणाम है । 


(३) मानववादी राष्ट्रीयता 


महात्मा गाधी की राष्ट्रीयता अहिसा और विदृव-्रेम पर स्थिर है। वह 
सबसे पहले मानव है और अन्त में भी मानव हे । उनके हृदय में मानव- 
मात्र के लिए प्रेम है, आदर है और सकुचित जातीयता को वह घृणा की 
दृष्टि से देखते हे । अहिसा के अनन्य पुजारी होने के कारण वह किसी 
भी राप्ट्र की जनता को किसी प्रकार की हानि पहुँचाने की भावना को 
अपने सिद्धान्त के विरुद्ध मानते हे | वह वास्तव मे एक आदर मानव- 
यादी हैं । 

गांधीजी स्वदेश के नागरिकों मे एकता चाहते हे--समस्वय चाहते 
है--सघप नही । भारत में उनका लक्ष्य यह है कि उसके बान्तरिक 
मतसेदो और विवादों को मिटाकर जनता को स्व॒राज्य के लिए सगठित 
किया जाये, स्त्रियों को उठाकर थ्रुरुपो के समान राजनीतिक, आाथिक, 
सामाजिक धरातल पर विठाया जाये , राष्ट्र को विभक्‍त करनेंवाले धामिक 
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घ॒ुणा-देषो का अन्त कर दिया जाये, और हिन्दू धर्म को अस्पृश्यता के 
सामाजिक कलक से मृकत कर दिया जाये ।' गाधीजी की यह धारणा 
हैँ कि ' यदि मेरा पुनर्जन्म हो, तो में अछूत होकर जन्मना चाहूँगा, 
ताकि से उनके दुःख़-दर्द और अपसात में भाग ले सकूँ और अपने- 
आपको तथा उनको उस दयनोय दक्षा से छुड़ाने का यत्न कर सकू ।” * 

उनकी दृष्टि मे हिन्दू, मुसलमान, पारसी, ईसाई आदि में कोई 
भेद नही है । वह यद्यपि हिन्दू-धर्म का पाछुन करते हे और हिन्दू होते 
का उन्हें गे है, तथापि ससार के अन्य धर्मो के प्रति उनके हृदय 
में अगाघ श्रद्धा है। इसका कारण यह है कि गाधीजी धर्मो की एकता में 
विश्वास करते है । उनका विचार है कि ससार के सब धर्मो में तात्तविक 
एकता है--उनके मूल सिद्धान्त एक-से है। गाधीजी नागरिक समानता को 
भारत मे स्थापित करना चाहते है। उन्होने अपने एक लेख म लिखा है--- 

“जब युद्ध के बाइल बिस्तर जायेंगे और भारत अपनी स्वाधीनता का 
अधिकार पा लेगा, तब मझे शक नहीं कि कांग्रेसी लोग किसी मुसलमान, 
सिक्‍्ख, ईसाई या पारती को अपने प्रधान-मंत्री के तौर पर बसे ही सह 
स्वीकार करेगे ज॑ंसे कि एक हिन्दू को। इतना हो नहीं, वह कांग्रेसी न भी 
हो, तो भी वैसे ही और किसी प्रकार के धर्म या वर्ण के भेद बिना उसे 
अधिकार देंगे ।/'* 

महात्मा गाधी प्रजातत्र के प्रबक्ठ समर्थक हे। वह राष्ट्र के विविध 
वर्गों, हितो और समृदायों मे सहयोग और एकता चाहते हे । वह किसी 
एक वर्ग का गासन नही चाहते । वहुमत के निर्णय में उनका विंदवास 
हैं। फासिज्म और नाजीवाद की उन्होने सदैव निदा की है और उन्हे 
सम्यता एवं सस्कृति का शत्रु कहा है । 
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वह मानव-सेवा के सबसे महान्‌ समर्थक हें। सावंजनिक जीवन में 
शुद्धि तथा सदाचार पर वह ज़ोर देते हे । उनमे मातृभूमि के लिए बडे- 
से-वडा त्याग और बलिदान करने की शवित है । परन्तु उनकी देशभविति 
उम्र एवं दूसरे राष्ट्र के लिए विधातिनी नहीं है। वहू अपनी जन्म- 
भूमि के प्रति अनुराग रखते हुए भी मानवता-प्रेमी हे, विश्व-दान्ति के 
समर्थक हे ।' 

गाधीजी का विश्वास हैँ कि भारत की प्राचीन सस्कृति से ससार के 
विकास में सहायता मिल सकती हैँ । नीचे गिरा हुआ भारत मानव-जाति 
को आशा का सन्देश नही दे सकता । जाग्रत स्वतंत्र भारत ही पीड़ित 
ससार की सहायता कर सकता है । गाधीजी कहते है कि यदि अग्रेज़ लोग 
न्याय, शान्ति और व्यवस्था की अपनी भावना में सच्चे हो, तो आक्रान्ता 
शक्तियों को दवा देना और वर्तध्ान परिस्थिति को ही कायम रखना 
उचित नहीं है। हमारे माने हुए आदर्शों के विपरीत जो परिस्थिति हो 
उसे सुधारने से इन्कार करना भी हिंसा हैं । न्याय और स्वतत्नता के 
हमारे प्रेम में इस निष्किय हिंसा से बचने का वल होना चाहिए । यदि 
साम्राज्यो का निर्माण मनुष्य की तृष्णा, करता और घृणा ने किया है, 
तो ससार को न्याय तथा स्वतत्रता की शक्यों का साथ देने के छिए 
कहने से पहले हमें उतकों बदलना होगा। हिंसा या तो सक्रिय होगी 
या निष्किय । आकान्ता शक्तियाँ इस समय सक्रिय हिंसा कर रही हें; वे 
साम्राज्यवादी शक्तियाँ भी हिसा की उतनी ही अपराधिनी और स्वातत्य 
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तथा प्रजातत्र की विरोधिनी है, जो भूत-काल की हिसा द्वारा प्राप्त 
अन्यायपूर्ण कामो का उपयोग करने में आज भी सलरूग्न है । जबतक हम 
इस मामले मे ईमानदारी से काम न लेगे, तबतक हम सबसे अच्छी 
“विद्व-व्यवस्था स्थापित नही कर सकेगे, और ससार में युद्ध तथा युद्धो 
का भय जारी रहकर, अनिश्चय की व्यवस्था स्थायी होजायेगी । भारत 
को स्वतत्र कर देता ब्रिटिश ईमानदारी की अग्नि-परीक्षा है ।' 
मार्च १९३९ के विदव-सकटकाल में “न्यूयाक ठाइम्स' के एक सवाद- 
दाता ने गाधीजी से ससार के लिए सन्देश माँगा, तब उन्होंने कहा कि 
"सब प्रजातत्रों को एकदम नि शस्त्र होजाना चाहिए । उन्होंने बतलाया 
कि इसी एकमात्र हल से युद्धों का अन्त किया जा सकता है। उन्होंने 
कहा--'मुझे यहाँ बेठे-बेठे ही निगचय है कि इससे हिटलर की आँखें खुल 
जायेंगी और वह आप नि शस्त्र होजायेंग।” 
संवाददाता ने पुछा--क्ष्या यह चमत्कार नहीं है ? 
गांधीजी ने जवाब दिया--शायद । परन्तु इससे संत्ार को उस 
"रक्तपात से रक्षा होजायेगी जो अब सासने दीख रहा हैं ।''"कठोरतम 
घातु काफी आँच से नरम होजाती है; इसी प्रकार कठोरतम हृदय भी 
अहिंसा की पर्याप्त ओऑच लगने से पिघल जाना चाहिए और भहिसा 
“कितनी आँच पेंदा कर सकती है उसको कोई सीमसा नहीं''अपने 
आधी शताब्दी के अनुभव में मेरे सामने एक भी ऐसी परित्थिति नहीं 
आयी जब मुझे यह कहना पड़ा हो कि मे असहाय हूँ और मेरी अहिसा 
।निरुषाय होगयी।* 
गाधीजी का अहिंसा की शक्ति में कितना गहरा विश्वास है, यह 
उनके उपर्युक्त कथन से साफ प्रकट होजाता है। यह सन्देश उन्होने 
वत्तमान यूरोपीय युद्ध के प्रारम्भ होने से पहले दिया था जबकि ससार 
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के राष्ट्रो का भस्त्रीकरण बेहद बढ़ चुका था और यूद्ध के वादल आकाश 
मे मंडरा रहे थे । 

वर्तमान यूरोपीय युद्ध शुरू होने पर भारत में उसको स्वाधीन राष्ट्र 
घोषित करने की राष्ट्रीय माँग कांग्रेस की ओर से ब्रिंटिंग सरकार के 
सामने रखी गयी। आज दो वर्ष से अधिक समय बीत गया, परन्तु 
ब्रिटिश सरकार ने राष्ट्रीय माँग को स्वीकार नहीं किया । एक भोर तो 
ब्रिटिश सरकार की यह वृत्ति है, दूसरी ओर महात्मा गावी भारत की 
स्वाबीनता के लिए युद्ध-काल में कोई ऐसा उम्र कार्य करा अहिंसा के 
सिद्धान्त के विरुद्ध समझते हे जिससे अग्रेज़ जाति सकट में पड जाये । 
गांधीजी बराबर सत्याग्रह के प्रश्न को इसी दृष्टि से ठालते रहे थे। 
उनका कहना है कि भग्रेज़ों की सकट-पूर्ण स्थिति से लाभ उठाकर हमे 
स्वाधीनता प्राप्त करना शोभा नही देता | ऐसा करना भारतीय आर्य- 
भर्यादा के विरुद्ध है । 

गाघीजी को वर्तमान युद्ध से इतनी दारुण व्यथा पहुँची कि उन्होंनें 
घोर युद्ध-काल में, जबकि ब्विटेन के लिए जीवन-मरण का सवाल था 
अग्रेजो से यह अपील की थी -- 

“राष्ट्रों के परस्पर के संबंध और दूसरे मामलों का निर्णय करने के 
लिए युद्ध का मार्ग छोड़कर अहिता का मार्ग स्वीक्षार करें। ' में आपसे 
यह कहता हूँ कि इस युद्ध के समाप्त होने पर विजय चाहे जिस पक्ष की हो, 
प्रजातंत्र का कहीं तामोनिश्ञान भी नहीं मिलेगा। यह युद्ध मनृष्य जाति पर 
एक अभिज्ञाप कौर चेतावनी के रूप में उतरा है। यह युद्ध श्ञापरुप हैं, 
क्योंकि आन तक्क कभी मानव सानवता को इस कदर नहीं भूला था, 
जितना कि वहु इस युद्ध के अत्तर के नीचे भूल रहा है ।”' 

यद्यपि भहात्मा गावी भारतीय स्वाधीनता-आन्दोलन के संचालक 
और काग्रेस के प्रधान नेता है और ब्रिटिश साम्राज्यवाद के कट्टर 
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विरोधी है, वो भी वह एक आदर्श मानववादी है। आज भी गा५धीजी 
ब्रिटेन के प्रति मैत्री का निर्वाह कर रहे हं--''में दावा करता हूँ कि 
में ब्रिदेन का आजीवन और निस्वार्थ मित्र रहा हेँ। एक वक्‍त ऐसा था 
कि में आपके साम्राज्य पर भी आश्षिक था। में समझता था कि आपका 
राज्य भारत को फायदा पहुँचा रहा है | मगर जब भेने देखा कि बहतु- 
स्थिति तो दूसरी ही है, इस रास्ते से भारत की भलाई नही हो सकती, 
तब मेने अहिसक तरीके से साथाज्यवाद का सामना करना शुरू किया 
और आज भी कर रहा हूँ। मेरे देश के भाग्य में आखिर कुछ भी लिखा 
हो, आप लोगों के प्रति मेरा प्रेम वेला ही कायम हे और रहेगा । मेरी 
आहता सारे जगत के प्रति प्रेम माँगती है और भाप उस जगत के कोई छोटे 
हिल्से नहीं हे । आप लोगो के प्रति मेरे उस प्रेम ने ही मझसे यह निवेदन 
लिखवाया है ।”* ५ 
यह है गाधीजी की मानववादी राष्ट्रीयता | वह भारत के लिए 
स्वाधीनता चाहते है, परन्तु वह यह स्वाधीनता किसी दुबंल राष्ट्र का 
शोषण करने या साम्राज्य की स्थापना करने के लिए नही चाहते । 
यूरोप में युद्ध आरम्भ होने के बाद भारतीय राष्ट्रीय महासभा 
(कांग्रेस) की कार्य-समिति ने १४ सितम्बर १९३९ को भारतीय माँग के 
सम्बन्ध मे अपना जो ऐतिहासिक वक्तव्य प्रकाशित किया, उसमे यह 
स्वीकार किया गया है कि ससार मे युद्ध का कारण फासिज्म और 
साम्राज्यवाद है | ऐलान किया गया था कि ब्विटन' यूरोप मे स्वाधीनता व 
प्रजातनत्र की रक्षा के लिए लड रहा है, परन्तु क्या थे स्वाधीनता 
एव प्रजातत्र के सिद्धान्त यूरोप तक ही सीमित रहेगे अथवा भारत में भी 
लागू किये जायेगे ? बस इसी प्रइन के स्पष्टीकरण के लिए यह वक्तव्य 
प्रकाशित किया गया था। वक्तव्य में स्पष्ट शब्दों मे कहा गया-था-- 
“यदि इस युद्ध का उद्देय साम्राज्यवादी प्रदेशों, उपनिवेशों और 
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स्थापित त्वार्थों की वस्तुत्यिति को कायम रखना हैँ, तो भारत को ऐसे 
युद्ध से कोई सरोकार नहीं है । अगर सवाल प्रजातन्त्र और प्रजातन्‍्त्र के 
आधार पर त्यित समाज को व्यवस्था का है, तो भारत की उसमे बडी 
दिलचस्पी है ।'''यदि ब्रिटेन प्रजातन्त्र की रक्षा और बित्तार के लिए युद्ध 
में लड रहा है, तो उस्ते अपने क्षधिकृत देशों में से साध्राज्यवाद का अन्त कर 
देना चाहिए और भारत में पुर्ण प्रजातन्‍त्र की स्थापना करनी चाहिए । 
अतएब भारत को जनता को बिना बाहरी हस्तक्षेप के अपनी निर्वाचित 
विधान-निर्मान्नी परिषद्‌ से अपना शासन-विधान बनाने का अधिकार 
मिलना चाहिए और स्वयं ही अपनो नीति का संचालन करना चाहिए । 

"स्वतत्त्र प्रजातस्त्रवादी भारत दुतरे स्वतन्त्र राष्ट्रों के साथ आक- 
म्ण के विदद्ध पारस्परिक रक्षा तथा आधिक सहकारिता के लिए खुशी 
से सहयोग करेगा । हम एक सच्ची विश्व-व्यवस्था की स्थापना के लिए 
काम करेंगे जिसका आधार स्वाधीनता औौर प्रजातन्त्र होगा भीर संसार 
के ज्ञान-वित्ञान और साधनों को मानवता के विकास और प्रगति में 
उपयोग किया जायेगा ।” 

इस प्रकार यह स्पष्ट हैं कि भारत धन्तर्राष्ट्रीय सघटन के विरुद्ध 
नही है। वह उसमे पूर्ण सहयोग देने के लिए प्रस्तुत है । परन्तु ऐसा 
करना उसी समय सफल हो सकता है जब पहले वह साम्राज्यवाद के वन्चन 
में मुक्ति पा ले । 


भारतीय राष्ट्रीयक और परिडत जवाहरलाल नेहरू 


पडित जवाहर॒ठाल नेहरू ने भारतीय राष्ट्रीयता को अन्तर्राष्ट्रीय 
रग में रंगकर वास्तव में राष्ट्र की एक महान्‌ सेवा की है । आज भारत 
में नेहहुजी से बढ़कर कोई अन्तर्राप्ट्रीयता का समर्थक नही है । भारतीय 
ः राष्ट्रीयंता को उम्र और सकुचित हो जाने से बचाने में नेहरूजी ने जो 
योग दिया है, वह बहुत ही महत्त्वपूर्ण हूं । 

पहित जवाहरलाल नेहरू की विचारधारा पूर्णत समाजवादी है, 
परन्तु उनपर महात्मा गात्री के सिद्धान्तों और विशेषरुप से उनके 
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अहिसा-परिद्धान्त का गहरा प्रभाव पडा है । महात्माजी की अहिसा मे 
उनका पूरा विश्वास हैं। वह साम्राज्यवाद के कट्टर विरोधी हे और 
फासिज्म को साम्राज्यवाद का ही भयकर रूप मानते हैं । उनकी यह 
धारणा है कि भारत का कल्याण समाजवादी व्यवस्था से होगा । वह 
शान्ति और अन्तर्राष्ट्रीयता के सबसे बडे समर्थकों में से है। उन्होंने स्वयम्‌ 
अपने सबत्ध में लिखा है-- | 

“फासिज्म और साम्यवाद इन दोनों में से मेरी सहानुभूति ब्रिल्कुल 
साम्यवाद की ओर है। इस पुस्तक के इन्हीं पृष्ठों से यह भाछ्म हो 
जायेगा कि में साम्यवादी होने से बहुत दर हूँ। मेरे संस्कार शायद एक 
हृदतक अब भी उन्नीसवीं सदी के हे और मानववाद की उदार परपरा 
का भुझपर इतना ज्यादा प्रभाव पड़ा है कि से उससे बिहकुल बचकर 
(निकल नहीं सकता ।९१ 

अत्तर्राष्ट्रीयता के सम्बन्ध में उन्होने लिखा है-- 

“में नहीं जावता कि हिन्दुस्तान जब राजनीतिक दृष्टि से आजाद . 
हो जायेगा, तो किस तरह का होगा ओर वह क्‍या करेगा ? लेकिन में 
इतना क्रूर जानता हूँ कि उसके छोग जो आज राष्ट्रीय स्वाधीनता के 
समर्थक है, व्यापक से ध्यापक अन्‍्तर्राष्ट्रीयश के भी समर्थक है। एक 
समाजवादी के लिए राष्ट्रीयता का कोई भर्थ नहीं है, लेकिन बहुतेरे 
कांग्रेसी, जो समाजवादी नहीं है, लेकिन आगे बढ़े हुए है, वे सच्ची अन्तर्रा- 
स्ट्रोयता के पुजारी है । स्वाधीनता हम इसलिए नहीं चाहते कि हमें सबसे 
अलग होकर रहने की इच्छा है । इसके विपरीत हम तो इस बात के लिए 
बिल्कुल राजी हे कि दूसरे देशो के साथ-साथ अपतरी स्वाधीनता का भी 
कुछ भंश छोड़ दें कि जिससे सच्ची अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था कायम हो सके | 
कोई भी साम्राज्य-प्रणालो, चाहे उसका ताम क्ितवा ही बड़ा रख विया 
जाये, ऐसी व्यवस्था की शन्रु है और ऐसी प्रणाली के द्वारा विश्वव्यापी |, 
सहयोग था श्ञान्ति कभी स्थापित नहीं हो सकती ।”* 

१ 'मेरी कहानी! (१९४१) : पण्डित जवाहरलाल नेहरू; प० ९३६ 
२ उपयुक्त, पृष्ठ ६६२ 
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प० जवाहरलाल नेहरू ससार मे सच्ची और स््यायी शान्ति चाहते 
है । उनकी यह धा वधारणा है कि साम्राज्यवादी राष्ट्रो द्वारा शान्ति- 
व्यवस्था स्थापित नही की जा सकती। शान्ति-व्यंवस्था के लिए सबसे 
पहले साम्राज्यवाद का अन्त कर देना जरूरी है। इसके वाद अन्तर्राष्ट्रीय 
सघटन के लिए प्रत्येक स्वाधीन राज्य को अपनी प्रभुता का कुछ अश 
छोडना पड़ेगा । जबतक संसार मे राष्ट्रीय राज्य कायम रहेगे तबतक 
कोई भी अन्तर्राष्ट्रीय सघटन॑ सफल नही हो सकता | नेहरूजी इसे भली 
भाँति अनुभव करते हे । 

भावी समाज की रुपरेखा खीचते हुए नेहरूजी लिखते हें-- 

/हप्तारा अन्तिम ध्येय तो यह हो सकता है कि सप्तान न्याय और 
समान सुविधापुर्ण एक वर्गं-रहित समाज हो, ऐसा समाज जिसका निर्माण 
मानव-सम्राज को भौतिक और सांस्कृतिक दृष्टि से ऊँचा उठाने और उसमें 
सहयोग,निःस्वार्य सेवाभाव, संत्य-निष्ठा, सदृभाव और प्रेम्त के आध्यात्मिक 
गणो की वृद्धि करने के सुनिश्चित आधार पर हुआ हो, और अन्त में एक 
ऐसी संसार-व्यापी व्यवत्या हो जाये ७'' 

यह हैँ भारतीय राष्ट्रीयता का समुज्ज्वल स्वरूप और उसके उच्च 
मानवीय आदशे जिनपर वास्तव में सच्ची अन्तर्राष्ट्रीय की आधार- 
गिला रखी जा सकती है । 


१ मेरी कहानी : प॑० जवाहरलाल नेहरू; पु० ८७७ 
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ससार के सब विद्वानों का यह मत है कि तागरिक-जीवन का विकास 
और उत्कर्ष केवल स्वतन्त्र वातावरण में ही हो सकता है । नाग्रिक- 
स्वाधीनता मानव का जन्मसिद्ध अधिकार हैँ। स्वाधीनता के बिना 
मानव न तो अपना आत्म-विकास कर सकता है, और ने दूसरो की भछाई 
ही। राज्य सुसगठित वागरिको की एक सस्था ही है। उसका विकास 
नागरिको के हित ही के लिए है। नागरिकों से रहित राज्य की कल्पना 
सभव नही। राज्य की उत्पत्ति इसी कारण हुईं कि सब नागरिक निर्वान 
रूप से स्वाधीनता का ढाभ उठा सके, क्योकि अराजक दक्शा में मनृष्य 
न्याय का आश्रय ते लेकर शक्ति के बल पर शासन करने लगते है । 

राज्य मानवों के हित के लिए है। अत राज्य की ओर से प्रत्येक 
व्यक्ति अथवा नागरिक की सुश्न-सुविधा के लिए समान रूप से सम्यक्‌ 
व्यवस्था होती चाहिए । नागरिक-स्वाधीनता के उपभोग के लिए राज्य 
ने नागरिकों को विशिष्ट और निर्धारित अधिकारों की व्यवस्था की है । 
प्रोफेसर हैराल्ड लास्की के अनुसार 'तागरिक-स्वाधीनता ऐसे अधिकार 
है जो सामाजिक जीवन को उत्त अवस्थाओ को रक्षा के लिए ज़रूरी हैं 
लिनके अभाव सें सामान्यतया कोई भो मानव अपना आत्म-विकात तहीं 
कर सकता। सुप्रसिद्ध समाज-विज्ञानवैत्ता श्री हॉँत्रहाउस के मंतानुसार , 
'सच्चा अधिकार उसके अधिकारी के वास्तविक मंगल का एक तत्व हैं, 
स्थिति हैं जो सामजस्य के सिद्धान्त के आधार पर सार्वजनिक मंगल का 
ही एक प्रमुख अंश हैं ।! 

इटली के महापुरुष और वीर देशभक्त मेड्धिनी नागरिक-स्वाधीनता 
को कत्तंव्य-पाौलन के लिए अत्यन्त आवश्यक मानते थे। उन्होने सप्प्ट 
शब्दों में लिखा है-- 

१ बहाउस एऐंलीम॑ण्द्स आँध सोशल जस्टिस, पु० ४१ 
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“स्वाधीनता के बिना आप अपने किसी भी कर्तव्य को पुरा नहीं 
कर सकते । इसलिए आपको स्वाघीनता का अधिकार है और आपका 
यह कर्सव्य है कि जो कोई सत्ता स्वाधीतता का निषेध करती हो, उससे 
उस्ते किसी भी उपाय से प्राप्त कर लो ।” 

राज्य और विशेषत प्रजातत्र-राज्य का लक्ष्य हैं नागरिकों के जीवन- 
विंकास तथा उत्कप के लिए सामान सुयोग एवं सुविधाएँ प्रदान करना । 
राज्य नागरिकों के प्रति इस महान्‌ कर्तव्य का पालन उसी दशा में 
कर सकता हैं जब कि उसे नागरिकों की स्थिति, अभाव एवं आव- 
इयकताओ का पूर्ण और सच्चा ज्ञान हो । राज्य को नागरिक-जीवन की 
अवस्थाओं का पूर्ण और सच्चा ज्ञान तभी हो सकता है जब कि नागरिकों 
को अपनी आकाक्षाओं के अभिव्यक्त करने की पूर्ण स्वतत्रता हो | जब- 
तक सब नागरिकों को किसी प्रकार के भेद-भाव के विना अपने मनोभाव 
एवं विचार व्यक्त करने का अधिकार नहीं होता, तवतक राज्य उनकी 
आकाक्षाओ का सच्चा ज्ञान प्राप्त नही कर सकता | इस प्रकार सामाजिक 
जीवन में स्वाधीनता का मूल्य सुस्पप्ट हैं। उदाहरणार्थ, किसी राज्य में 
किसानो को वहा कष्ट हैं, उनसे वेगार छी जाती है, जमीदार अधिक 
लगान वसूल करते हे, चाहे जब मनमाने ढंग से उन्हें जमीन से वेदबल 
कर दिया जाता है और उतकी मवेशी को चारा मही मिलता क्योकि चरा «७ 
गाहो पर भी जमीदार खेती कराते हे। अब यदि राज्य-शासन की बोर 
से क्ृपि-सुधार के लिए कोई योजना या कानून बताया जाये और उसके 
सम्बन्ध मे किसानो को अपने विचार प्रकट करने का अधिकार न॑ दिया 
जाये, सिर्फ जमीदारों की सम्मति से ही योजना या कानून वना लिया 
जाये, तो इसका परिणाम यह होगा कि ऐसे नियम या योजना से किसान- 
समाज का हित नहीं होगा। इसी प्रकार धारा-सभा में यदि कोई 
महिलोपयोगी कानून वनने जा रहा है, और उसपर पहले से राष्ट्र की 
महिलाओ के लोकमत को जानने का प्रयत्त नहीं किया जाता, तो 
ऐसे कानून के वन जाने से महिलाओ का क्या हित-साधन होगा ? 
सच तो यह हूँ कि जिस व्यक्तित को कोई त्रभाव था आवश्यकता 
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है, वही भलीभाँति अपनी आवश्यकता भ्रकट कर सकता है। 
अधिकार और कत्तेव्य 

नागरिकता एक महत्त्वपूण सामाजिक अधिकार है। वह किसी 
व्यक्ति-विंगेष या व्यक्ति-समूह की वैयक्तिक सम्पत्ति नहीं है । नागरिक 
समाज का एक अग है और उसे जो नागरिक-अधिकार प्राप्त हे, वे केवल 
इसलिए कि वह उनका प्रयोग इस ढंग से करे कि जिससे अपना हित- 
साधन करते हुए वह समाज के अन्य' सदस्यों को हानि न पहुँचा सके । यदि 
किसी मनुष्य के नागरिक अधिकारों के प्रयोग से दुसरे को हानि पहुँची 
तो उससे समाज का कल्याण नही हो सकता और जिस छोक-सग्रह की 
दृष्टि से राज्य ने नागरिक स्वाधीनता प्रदान की है, उसका अभिप्राय भी 
सिद्ध नही होता । 

इससे यह सिद्ध होता है कि समाज मे अधिकारों के साथ-साथ 
कत्तेव्यों का भी उतना ही मूल्य है। यदि किसी व्यक्ति को कोई अधिकार 
राज्य ने दिया है, तो दूसरे व्यक्तियों के लिए वही अधिकार कत्तंव्य वन 
जाता है । उदाहरणार्थ, एक नागरिक अपने भाषण-स्वाधीनता के अधि- 
कार का प्रयोग करता है, तो ऐसी दा में दूसरे नागरिकों का यह 
कत्तंव्य है कि वह उसकी इस स्वाधीनता में वाधा न डाले जबंतक कि 
उम्तका भाषण कानून-विरुद्ध अथवा मानहानिकर न हो | 

वास्तव में नागरिको की पारस्परिक सहयोग की भावना और 
कत्तंव्य-परायणता ने ही नागरिक-अधिकारों को जन्म दिया है। यदि 
नागरिक सहयोगपूर्वक नागरिक-स्वाधीनता की रक्षा व उसका उपभोग 
न करे और उन अधिकारों द्वारा जो कत्तंव्य निर्धारित हुए हे, उनका 
तत्यरता से पालन न करे, तो हम समाज मे अधिकारों की कत्पना नहीं 
कर सकते । 

डॉ० बेनीप्रसाद का यह मत उचित हैं कि अगर उपयुक्त जीवन- 
निर्वाह की अवस्थाओ को सबके लिए सुरक्षित रखना है, तो प्रत्येक व्यक्ति 
को उनके उपयोग की आशा करनी चाहिए और साथ-ही-साथ हरएंक 
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आदमी को इस प्रक्रार काम करना उचित है कि दूसरे छोगो के उपभोग 
में किसी प्रकार की बाधा न पड़े । यही नहीं प्रत्येक व्यक्ति का कत्तेंव्य 
है कि ऐसी परिस्थितियों को सवके लिए सुललम करने मे निश्चित रूप 
से प्रोत्साहन दे । एक व्यवित के सम्बन्ध मे जो अधिकार है, वह दूसरों 
के लिए कत्तंव्य है।इस प्रकार अधिकार और कत्तेव्य एक दूसरे के 
आधित है । वे एक ही वस्तु के दो पहल है । अगर कोई उनको अपने 
दृष्टिकोण से देखता हैं तो वे अधिकार है और अगर दूसरों के दृष्टिकोण 
से देखता हैं तो वे कत्तेव्य है। दोनो सामाजिक हे और दोनो असल म 
उपयुक्त प्रकार के जीवन की बवस्थाएँ हूँ, जिन्हें समाज के सभी व्यक्तियों 
के लिए सुलभ बनाना चाहिए ।१ 


नागरिक समानता 

इग्लैणड के सुवित्यात राजनीतिशास्त्री श्री हेरहड लास्की ने 
लिया है -- 

/“जित राज्य में नागरिक स्वाधीनता को अपने निर्दिष्ट लक्ष्य की और 
अग्रतर होना है वहाँ समानता होना भी ज्ञरूरी है।'''राज्य में नागरिकों 
में जितनी अधिक समानता होगी सामान्यतया उतना हो अधिक ते 
अपनी स्वाधीतता का उपभोग कर सकेंगे ।” * 

तागरिक-स्वाधीवता और समानता एक ही वस्तु नही है । दोनो मे 
अन्तर है। यदि राज्य मे कुछ निश्चित समानताएँ प्राप्त न हो तो यह 
सभव नही कि हम नागरिक-स्वाधीनता का उपभोग कर सके | 

समानता और असमानता के संबंध में यह स्पप्ट रूप से जान लेता 
आवद्यक है कि विष्य में प्राकृतिक समानता का कही भी अस्तित्व नहीं 
हैं। प्रत्येक वस्तु मे रचना, आकृति और रग-हुप के कारण भिन्नता होना 
स्वाभाविक है। एक पिता की दो सन्तानो में भी आकृति, रुप-रंग,. 
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आचार-विचार और स्वभाव की समानताएँ नहीं होती । अत' जब समाज 
या राज्य समानता की आवश्यकता पर जोर देता है तब उसका तात्पर्य 
उस प्राकृतिक समानता से नही होता ! 

ससार में दो प्रकार की असमानताएँ दिखायी देती है। एक प्रकार 
की असमानताएँ वे हू जो प्राकृतिक योग्यता की विभिन्नताओं से उत्पन्न 
होती हैँ और दूसरे प्रकार की वे है जो समाज या राज्य द्वारा प्रदत्त 
सुविधाओं की असमानताओ द्वारा पैदा हुई है । 

अंत तागरिक-समानता का यह अभिप्राय नही कि समाज के प्रत्येक 
व्यतित को आथिक रूप से समान बना दिया जाये या शिक्षा की दृष्टि 
से सब नागरिकों को समान बना दिया जाये । प्रत्युत तागरिक-समावता 
का अर्थ तो यह है कि आत्म-विकास के लिए समाज या राज्य द्वारा जो 
सुयोग एवं सुविधाएँ प्राप्त हे, उनके उपभोग का प्रत्येक नागरिक को 
समान अधिकार होना चाहिए । स्पष्ट शब्दों मे इसका मतलब यह है कि 
समाज या राज्य की ओर से ऐसी विभिन्नताओं एवं भेदभाव की व्यवस्था 
नही होनी चाहिए कि जिसके कारण व्यक्ति आत्म-शक्तियों का सम्यक्‌ 
“विकास न कर सके । इसका फल्ितार्थ यह है कि राज्य मे किसी वर्ग-विशेष 
के लिए 'विशेषाधिकार' या 'विशेष रियायते' नही होनी चाहिएँ। विशेषा- 
घिकार तो समाज मे विपमता को जन्म देते है । 

यदि राज्य की ओर से ऐसा कानून हो कि उत्तरदाग्रित्वपूर्ण उच्च 
सरकारी पदो पर केवल जमीदार या पूँजीपति वर्ग के उम्मीदवारों को ही 
नियुक्त किया जायेगा, वैश्यो, ब्राह्मणो अथवा दलित-वर्ग के व्यक्तियों को 
सेना में भरती नहीं किया जायेगा, या ब्राह्मणो तथा कायस्थ जातियों के 
व्यक्तियों को उच्च शिक्षा की अधिक सुविधाएँ दी जायेगी तो, ऐसी व्य- 
वस्था का दृष्परिणाम यह होगा कि भासन-सचालन के कार्य से जनता का 
एक बहुत बडा भाग वचित रह जातेगा । ब्राह्मण, वैष्य तथा दलित-वर्ग के 
सेनाओ में भरती न होने से उनमे वे गण पैदा न हो सकेगे जो सैनिक-जाति 
में होते है । फलत एक विश्ञेप सैनिक जाति बन जायगी और धीरे-बीरे 
देग की अन्य जातियाँ उसके अयोग्य हो जायेगी। यदि केवल ब्राह्मणों या 
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कायरथों के लिए हो शिक्षा की अधिक सुविधा रही, तो समाज के दुसरे वर्ग 
गिक्षा में पिछड़े रह जायेगे | इसी प्रकार किसी वर्ग-विशेप को आासना- 
घिकार अथवा शिक्षा की सुविधाओं से जातपाँत, धर्म या रंग आदि के 
कारण वचित रखना भी उसके साथ घोर सामाजिक अन्याय होगा। 

अत समाज में कुछ वर्गों के लिए 'विभेपाधिकार' और कुछ वर्गो 
के छिए 'प्रतिवन्‍्ध' दोनों ही विषमता को जन्म दैनेवाले हे । इससे नोग- 
रिक जीवन में सामजस्य, सहयोग और शान्ति की जगह सधपे, स्पर्डा 
और अशान्ति के भाव पैदा होंगे । प्रोफेसर हैरात्ड छास्की का यह कथन 
सत्य ही है कि “प्रत्येक व्यक्ति को यथासम्भव समान सुयोग देना चाहिए 
जिससे वह उन शक्तियों का उपयोग कर सके जिन्हें उसने प्राप्त 
किया है।” 


भारत का शासन-विधान और मौलिक अधिकार 


भारत के भशासन-विधान मे तागरिकता के मौलिक अधिकारों का 
कही उल्लेख नहीं है। आज के युग मे प्रत्येक प्रजातन्‍्तर-राज्य के विधान 
में नागरिकता के मौलिक अधिकारों कौ घोषणा को सबसे पहुछे महत्त्व 
का स्थान प्राप्त है। ऐसी दशा मे भारत के जासन-विधान में यह 
अभाव, वास्तव मे, नागरिक-स्वाचीवता के लिए एक खतरा है। यद्यपि 
नागरिकों के मौलिक अधिकार प्रत्येक राज्य के स्वहूप पर निर्भर है, 
परन्तु यह तो स्पष्ट हैँ क्षि प्रत्येक राज्य मे नागरिकों को अधिकार 
होने चाहिएँ। जो राष्ट्र प्रजातस्त्रवादी हैं, उनमे उन राष्ट्र की अपेक्षा 
अधिक तागरिक अधिकार होते है जो फासिस्ट है। समाजवादी राज्यो मे 
व्यक्तियों को और भी अधिक अधिकार होते हे । 

प० जवाहरलाल नेहरू का मत है कि 

/संदिष्य में भारत का सामालिक संगठन चाहे जैसा हो, व्यक्ति 
को स्वाधीनता को रक्षा के लिए कुछ ऐसे मौलिक अधिकार है, जिन्हें 
हंस विधान में स्थान देना चाहते है । ये अधिकार इस प्रक्तार के हं--- 
धामिक स्वाधीनता, मतत-प्रकाशन की स्वाधीवता, सभा-संगठनत की 
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स्वाधीनता, सरकृति और भाषा की रक्षा, क़ानून की दृष्टि में सभी 
नागरिकों की समानता और हसी प्रकार द्ासनाधिकार में, व्यवसाय- 
व्यापार में घ्तें, जाति या 'प्रेक्‍्स के भेदभाव के बिना समानता और 
इसी प्रकार के अधिकार ।” 

“हमारी यह घारणा है कि देश में समस्त अल्प-संस्यक जातियों 
के भाश्वासन के लिए भारतीय शातन-विधान में इन मोलिक अधिकारों 
के सम्बन्ध में एक गारंटो होनी चाहिए । 

/इसके लिए कांग्रेत का कराची-प्रस्ताव और पाइचात्य शासन- 
विधानो को नागरिक-ह्वाधीनता-सम्बन्धी धाराएँ नमूने के तौर पर 
ली जा सकती हे ।”* 

वर्तमान शासन-विंधान की धारा २९८ में नागरिकों का यह अधि- 
कार तो स्वीकार किया गया है कि सरकारी पदो पर नियुक्ति के 
सम्बन्ध मे या किसी सम्पत्ति के प्राप्त करने या बेचने अथवा व्यवसाय- 
व्यापार करने में केवल धर्म, जाति, जन्म-स्थान, रग या इनमे से किसी 
के कारण कोई भी नागरिक अयोग्य न॑ मानो जायेगा । 

विधान की धारा २७५ में यह उल्लेख किया गया है कि कोई भी 
व्यक्ति लिग-भेद के कारण ब्रिटिश भारत मे किसी 'सिविल सर्विस या 
'सिविल पोस्ट' पर नियुक्त होने के अधिकार से वचित न किया जायेगा । 
परन्तु गवर्नर जनरल, गवर्नर और भारत-मन्त्री अपने विशेष आड्डर 
द्वारा स्त्रियों को सरकारी पदों पर नियुक्त होने के अधिकार से वचित 
कर सकेगे । 

शासन-विधान की २९८ वी धारा के होते हुए भी भारत में ऐसे 
अनेक वर्ग हे, जिन्हे जातिभेद के कारण, शासनाधिकार में व्यावहारिक 
समानता प्राप्त नही है। 'दलितवर्ग' जो हिन्दु-तमाज का ही अग है, 
आज भी उच्च सरकारी पदो पर नियुक्त नही किया जाता । यही नही 
इस वर्ग के सदस्यों को व्यापार-व्यवसाय मे भी समानता प्राप्त नही 


१ प्रो० के० टी० शाह : 'फेडरल स्टूक्चर' (१९३७), १० ५१६ 
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है। इस वर्ग के लोग बाजारों मे कोई ऐसी दुकान नहीं खोल सकते 
जिसमे खाने-पीने की चीजें बिकती हो | 

भारत में पदाधिकार के सम्बन्ध में लिग-भेद की व्यवस्था शुरू से 
कायम है । आज भी विधान की २७५ वी धारा के होते हुए महिलाओ 
को इडियत सिविल संविस, प्रान्तीय सिविल सविस आदि की प्रति- 
योगिताओ में देठने की आजा नही है। सेवा में तो उनके लिए कानूनी 
प्रतिवन्ध हैं। यह वास्तव में विधान का एक वडा दोप है। 


आर्थिक समानता 


यदि राज्य में वागरिको को आध्थिक स्वाषीनता प्राप्त है और 
आध्िक समानता नही है, तो इसका परिणाम यह होगा कि समाज मे 
आधथिक विपमता पैदा हो जायेगी और ऐसे वातावरण मे सच्ची आथिक 
स्वाधीनता का उपभोग भी नहीं किया जा सकेगा । 

जवतक आथिक समता की स्थापना नहीं हो जाती, तबतक राज- 
नीतिक समता--तागरिको का समान मताधिकार--व्य्थ है। उससे वे 
मा्षिक स्वाघीनता प्राप्त नही कर सकते | आधुनिक राज्य का केवछ 
इतना यही कार्य नहीं है कि वह चोर और डाकुओ से नागरिकों के जीवन 
ओर सम्पत्ति की और इस प्रकार नागरिक-स्वाधीनता की रक्षा 
करे, उनके लिए प्रजातल्-शासन-पद्धति तथा अन्य साना प्रकार के 
नागरिक मुखो के लिए सुवियाएँ प्रदान करे। आज के यग में इस 
सबसे नागरिक-जीवन का उत्कर्प सम्भव नही । यह आधिक यंग है । 
इसलिए राज्य को ऐसी आधिक व्यवस्था भी स्थापित करनी चाहिए 
जिसमें सभी नागरिक पूरी तरह सुद्ली रह सके और अपने जीवन 
को ऊँचा बना सके। यदि राज्य में भयकर वेकारी होगी, बेहद 


गरीबी होगी, कुछ मुट्ठी भर लोग रृख्रपति और करोडपति, 


मिलो और कम्पनियों के मालिक तथा भूमि के स्वामी होगे और 
विशाल जन-समृदाय को नागरिक जीवन की समस्त मुविधाएँ तो ५ 


'भरपेट अन्न भी दोनों वक्त न मिलेगा, तो क्या यह आशा की जा सकती 
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है कि अधभूखे और अद्धंनग जन आर्थिक स्वाधीनता भोग सकेंगे ? 

आज ससार के सभी प्रजातन्त्रो मे अधिकाश नागरिक आर्थिक 
दृष्टि से दुखी हे । वहाँ भयकर बेकारी गरीबी बढती जा रही है। 
इसका प्रमुख कारण यह है कि इन पाइचात्य प्रजातत्रों ने आज तक 
आधिक न्याय या आर्थिक समता की स्थायना के लिए ईमानदारी से 
कोई प्रयत्न नही किया । ससार मे सोवियट रुस ही एक ऐसा राष्ट्र है 
जिसने अपने शासन-विधान के मौलिक अधिकारों की घोषणा में यह 
स्वीकार किया है कि “सोवियट रूस के नागरिको को परिश्रत्त करने का 
अधिकार हूँ अर्थात्‌ उन्हें काम के परिमाण तथा उसकी किस्म के अनुसार 
अपने परिश्रम के लिए नियत वेतन पर पारिश्रम्िक का अधिकार है ।* 

सोवियट रूस में राज्य की ओर से प्रत्येक नागरिक को अपनी 
योग्यतानुसार काम मॉगने का अधिकार है और उसके लिए नियत 
वेतन भी । 

आधथिक समता की स्थापना के लिए समाज को आधिक ढाँचा नये 
ढग से खड़ा करना होगा। इसमे मौलिक परिवतंन की जरुरत है। 
समस्त व्यवसायों, कम्पनियों, कारखानो, रेलो, बेको आदि पर राज्य 
का नियत्रण या अधिकार होना चाहिए। श्री श्रीनिवास अथगार 
ते लिखा है -- 

/उंसार की आधिक व्यवस्था में सबसे अधिक संकट ज्वाइंट स्टाक 
कम्पनियों ते पद्म किया है, इसलिए इसका पुर्णत परित्याग किया 
जाये, साझेदारी भी मर्यादित कर दी जाये, उप्तके साझषेदारों की संख्या 
कम कर दो जाये तथा उसका क्षेत्र भी सीमित कर विया जाये। बेक, 
बीपा, जहाज़ तथा यातापात आदि राज्य के अधिकार मे हो। नहर 
आदि का निर्माण बडे पैमाने पर राज्य की ओर से किया जाये। 
दास्त्रादि बनानेवाली कम्पनियों का नियंत्रण भी राज्य के अधिकार में 
हो । इस प्रकार राज्य की ओर से राष्ट्रीय व्यवसाय-धन्धो को इतना 
प्रोत्साहन दिया जाये कि जिससे बेकारी व गरोबी दुर हो जाये और वेतन 
तथा पारिश्रमिक का मान-दण्ड बढ़ जाये। सक्षेप में, एक नियोजित 
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आधिक योजना, जो जनता की समस्त श्रेणियों की मौलिक मानवीय 
आवश्यकताओ को पुरा कर सके, आज भारत में प्रज्ञातंत्र की सफलता 
के लिए सबसे पहुली शर्तें है; क्योकि वह (प्रजातभ) उसी सीमा तक 
स्थायी होगा जिस सीमा तक वहु जनता को यह गारण्टी दे सके कि 
जनता की मा्थिक उन्नति उसका प्रमुख लक्ष्य हेँ। ' 


बैयक्किक स्वाधीनता 


वैयक्तिक स्वाधीनता का अयथ॑ है व्यक्ति की स्वाधीनता। प्रत्येक 
व्यक्ति स्वृतत्र है इसलिए उसका कर्तंव्य है कि वह दूसरे व्यक्ति की 
स्वृतत्रता की भी रक्षा करे। आत्म-रक्षा का नियम भी व्यक्ति की स्वतत्रता 
का ही एक फहितार्थ है। समाज या राज्य के निर्माण में नागरिकों का 
योगदान होता है, इसलिए नागरिको की वैयवितक स्वाधीनता स्ामालिक 
जीवन के विकास के लिए अत्यन्त आवश्यक है। यदि किसी व्यक्ति को 
यह विश्वास ने हो सके कि वह राज्य में चैयक्तिक स्वाधीनता का 
उपभोग कर सकता है, तो वास्तव में उसका जीवन दूभर हो जायगा । 

मनुष्य का जीवन वैयवितिक दृष्टि से ही मूल्यवान्‌ नहीं है, वल्कि 
समाज और राज्य के दृष्टिकोण से भी वह बहुमूल्य है । यही कारण हु 
कि राज्य मानव-जीवन की रक्षा को अपना पवित्र कत्तंव्य समझता है। 
मानव-जीवन की रक्षा के लिए सेना और पुछिस का राज्य की ओर से 
प्रबन्ध जरूर होता है। परन्तु पुलिस के लिए हर समय और हर स्थान 
में प्रत्येक व्यक्ति के जीवन की रक्षा करना सम्भव नही है। इसलिए 
राज्य ने प्रत्येक व्यक्ति को आत्म-रक्षा का अधिकार दे रखा है । यदि 
कोई व्यक्ति किसी दूसरे व्यक्ति की हत्या करने के प्रयोजन से उसपर 
साधातिक आक्रमण करे, तो वह अपनी रक्षा के लिए प्रत्येक सम्भाव्य 
साधन को काम में छा सकता है । यहाँ तक कि यदि वह आक्रमणकारी के 





१ श्री श्रीनिवास अयंगार : ्रॉब्लेस्स ऑफ डेमोक्रेसी इन इण्डिया" 
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जीवन का अन्त भी कर दे तो राज्य उसे इसके लिए दण्ड नही देगा । 
प्रत्येक देश मे आत्म-रक्षा के लिए नागरिकों को अस्त्र-शस्त्र धारण करने 
का भी अधिकार है । 

साथ ही चूंकि राज्य का यह परम कत्तंव्य है कि वह समस्त नागरिको 
और व्यवतियों के जीवन की रक्षा करे, इसलिए यदि कोई व्यक्ति 
आत्मघात द्वारा अपने जीवन का अन्त करने का प्रयत्न करे, तो राज्य 
उसे इसके लिए दण्ड देगा । 


शरीर-स्वाधीनता 


शरीर-स्वाधीनता का अभिप्राय यह है कि वह राज्य में अपने गृह मे 
स्वतत्रता से रह सके । उसकी स्वीकृति, इच्छा या भाशा के बिना कोई 
व्यक्ति उसके गृह में प्रवेश न कर सके और जबतक कि राज्य के कानून 
के अनुसार मजिस्ट्रेट ने उसकी गिरफ्तारी के लिए वारण्ट न जारी 
किया हो अथवा पुलिस को यह सनन्‍्देह न हो कि उसने राज्य के कानून 
के विरुद्ध ऐसा अपराध किया है जिससे वह बिना वारण्ट के भी गिरफ्तार 
किया जा सके तबतक राज्य भी उसे गिरफ्तार न कर सके | जबतक 
कोई भी नागरिक कानून के अनुसार न्यायालय में दोषी प्रमाणित न हो 
जाये और यह निस्सन्देह सिद्ध न हो जाये कि उसने वह अपराध ऐसे 
समय किया था जबकि वह कानूनन अपराध था, तबतक केवल सन्देह 
के आधार पर कोई भी व्यक्ति अनिश्चित काल के लिए नजरबन्द नही 
किया जा सकता और ने हवालात में २४ घटे से ज्यादा रखा जा सकता 
है । जबतक वह दोपी प्रमाणित न हो जाये, तबतक उसे कोई शारीरिक 
दण्ड नहीं दिया जा सकता | 

भारतवर्ष मे नागरिको को शरीर-स्वाधीनता पूर्ण रूप से प्राप्त नही 
है। यहाँ आज भी ऐसे दमनकारी कानून मौजूद हे जिनके अस्तित्व 
में उन्हे जरीर-स्वाधीनता नही है। मद्रास, वम्बई तथा कलकत्ता में 
आज से एक शताब्दी से भी अधिक पुराने 'रेग्यूलेणन' (१८१८) आज भी 
प्रचलित है, जिनके अनुसार किसी भी व्यक्ति को विना किसी न्यायालय 


ज्मन 


है 
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मे दोपी प्रमाणित किये वर्षो तक राजबन्दी बनाकर रद्घा जा सकता है । 
सन्‌ १९३१ के सत्याग्रह-आन्दोलन में महात्मा गाधी को वम्बई रेग्यूलेशन 
(१८१८) के अनुसार राजवन्दी बनाकर पृूना-जेल भे रखा गया। 
जनवरी सन्‌ १९३२ में श्री सुभाषच॒न्द्र बसु को इसी रेग्यूलेशन के 
अनुसार राजवन्दी बनाकर रखा गया था। 

भारत के हर एक प्रान्त में क्रिमिनल लॉ एमेण्डमेट एक्ट जारी है । 
इसके अनुसार किसी भी व्यक्ति को सदेह में गिरफ्तार करके राजतदी 
बनाया जा सकता है। पजाब और बगाह प्रान्त मे राष्ट्रीय जागरण को 
दवाने के लिए घोर-से-घोर दमनकारी कानून आज भी प्रचलित है। वर्तमान 
युद्ध के कारण तो यह दमन अपनी चरम-सीमा को पार कर चुका है। सन्‌ 
१९३७ में बंगाल के आतककारी-दमन-कानून के अनुसार वहाँ १६ हजार 
व्यक्त तजरबन्द थे। वाद में महात्मा गाधी के प्रयत्न से कुछ नज्ञजरवद 
रिहा कर दिये गये । 

नागरिकता का मौलिक सिद्धान्त यह हैं कि जवतक कोई व्यक्ति 
दोपी सिद्ध न हो जाये तबतक उसे दण्ड नहीं दिया जा सकता | केवल 
सन्देह मे किसी को वन्दी बनाकर रखना तो कानून की दृष्टि मे भी 
अन्याय है। ऐसा करने का क्य तो यह हुआ कि जिन लोगों के हाथ 
में कार्येकारिणी सत्ता है, वे ही न्यायाधीश बन गये । 


विचार-स्वाधीनता 


विचार-स्वाधीनता नागरिक-जीवन के विकास और. उत्कर्प के लिए 
सबसे महत्त्वपूर्ण है। जिस राज्य के नागरिक विचार-स्वाधीनता ( भर्थात्‌ 
मत-अ्रकाशन की स्वाघीनता ) का वेरोक-टोक उपभोग करते है, उसमे 
साहित्य, कला, मान-विज्ञान की आइचयंजनक प्रगति और प्रसार होता है। 
विचार किया जाये तो वास्तव मे विचार ही भनोभाव प्रकट करने का 
अमोघ साधन है । जिन देशो में विचार-स्वाधीनता नही उन देशो में न 
विचार-मौलिकता को प्रोत्साहन मिलता है और न विचार-ऋत्ति के लिए 
उपयुक्त क्षेत्र ही मिलता है। जिस प्रकार तालाव का रुका 


हि 


हुआ जल सं 
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जाता हैँ, उसमें रोग के जीवाण पैदा हो जाते हैं और जल की स्वास्थ्यप्रद 
घह्नितियाँ नप्ट ही जाती है, उसी प्रकार जिस राज्य मे विचार तथा उसके 
प्रक्राणन की स्वावीनता नही है, उम्तके नागरिकों का मानसिक विकास भी 
पूर्ण रूप से नहीं हो सकता । विचार-स्वाधीनता का उपभोग करनेवाक्े 
तागरिको का व्िचार-प्रवाह उसी प्रकार विंगल और पवित्र होता है जिस 
प्रकार नदी का जरू । 
कुछ छोगो का विचार यह है कि विचार स्वावीनता पर इसलिए 
प्रतित्रः छगाना जरूरी हूँ कि ग़़त भौर श्रान्तिपूर्ण विचार जनता में 
न फ्रंडने पात्र । परन्तु विचारों में तो भिन्नता उसी समय पैदा होती है 
जब क्रिसी प्रव्न पर सन्देह हो | ऐसी दया मे बह आावध्यक है कि प्रध्त 
के दोनों पहछओं पर वित्वार कर लिया जाये | 
ब्रिटेन के प्रसिद्ध शिक्षा-विंग श्री अवत्यू. वी. करी का मत है कि 
“म्रत्त-संघर्ण से हो जान और विद्तत्ता का जन्म होता है मोर मनुष्य अपने 
चिचारों को भी उत समय तक भलीभाति कभी नहीं सम्रप्त सकता 
जवतक कि उसने अपने विरोधी के विचारों को भल्ती भाँति न समझ 
लिया हो। यह कहा जा सकता है कि विचार तो स्वतंत्र ही होता है, 
केवल भाषण पर ही प्रतिबंध छगाया जा सक्षता हुँ । सैद्धान्तिक रुप से 
नलरबन्दी की दक्षा में एक व्यक्ति चाहे जैता विचार कर सकता है, परन्तु 
उसका विचार उसी समय फर्प्रद हो सकता है, उसी समय बह अधिक 
विचार कर सकता है, जब उसे अपने विचारों पर बहुत करने और उन्हें 
प्रकानित करने का अधिकार हो और उप्तके विचारों में इतनी शक्ति हो 
क्तिवेकार्ययान्वित भी हो सके ।! 
वित्ञारों की प्रगति और उसके साथ अन्य सभी प्रकार की उन्नति 
नग्रे-तये विचारों के ही आवार पर निर्भर है। विचारों के विकास के 
दिए उनपर वहस धौर आछोचना के छिए पूरी स्वतंत्रता मिलनी चाहिए । 
प्रोफेतर छास्की का यह कथन वास्तव में सत्र ही है कि-- 





१. डबल्यू टी. करी * 'द कैस फॉर फेडरल यूनियन (१९४०); पृ. ९१ 
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“अधिकांश ध्यक्षित जिन्हे निजी अनुभव के आधार पर विचार-मंथत करने 
को सुविधा नहीं मिलती, विचार करना ही बंद कर देते हे। जो व्यक्ति 
विचार करना बन्द कर देते हे, वे सच्चे अर्थ में नागरिक नहीं रहते ।* 

अत यह निविवाद है. कि व्यवितित्व के विकास, समाज के उत्कर्ष 
और राज्य की समृद्धि के लिए विचार और मत-प्रकाशन की स्वावीनता 
अत्यन्त आवश्यक है । 

मनृष्य अपने विचार मुख्यत दो रुपो में प्रकट करता हँ--भावण 
और लेखन । भाषण-स्वाधीनता का संभा-सगठन की स्वाधीनता से 
घनिप्ठ सम्बन्ध है । इनके अतिरिक्त मनुष्य अपने विचार समाचार-पत्र, 
पुस्तक, चित्र, संगीत, सकेत, कार्टून ( व्यग्यचित्र ), रेडियो, चित्र॒पट 
आदि द्वारा व्यवत करता है । 

राज्य में प्रत्येक नागरिक को भाषण और लेखन की पूर्ण स्वाधीनता 
होनी चाहिए । प्रत्येक नागरिक को सावेजनिक प्रदनों पर अपने विचार 
प्रकट करने एवं आलोचना करने का अधिकार होना चाहिए। किसी 
व्यक्ति के संम्बन्ध में भी उसे अपने विचार व्यक्त करने का अधिकार 
हैँं। परन्तु इस सम्बन्ध में इस वात का पूरा ध्यान रखना चाहिए कि 
उसके सम्बन्ध में केवल ऐसे विचार ही व्यक्त किये जाये जो सार्वजनिक 
महत्त्व के हो । किसी नागरिक या व्यक्ति के वेयक्तिक जीवन को सर्व- 
साधारण के सामने केवछ सामाजिक हित की दृष्टि से ही प्रकट करना 
उचित है । यदि उससे समाज का हित नहीं होता तो ऐसा मत-काशन 
व्यर्थ हैं। 

नागरिक के मत-प्रकाशन के अधिकार पर राज्य की भोर से कुछ 
प्रतिवन्ध भी लगाये जाते है। उन्हे ऐमे विचार प्रकट करने का अधिकार 
नही है, जो ईव्वर या किसी वर्म के अनुयायियों की धर्म-भावना पर माघात 
करे, अग्लील हो, अपमान-जनक हो, राजद्रोहात्मक हो अथवा हिसा, 
अमान्ति या उपद्रव को उत्तेजन दे । 

नागरिकों को धर्म के सम्बन्ध में स्वाधीनता है । वे दूसरे धर्म के 


२ है. जे, लास्की : 'लिबदी इन द मॉड्न स्टेट' (१९३०); पृ. ९९ 
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सम्बन्ध मे अपने विचार प्रकट कर सकते हे; परन्तु उन्हें किसी के 
धर्म को चोट पहुँचाने का अधिकार नही है | इसका तात्पय्य॑ यह नहीं 
है कि कोई धर्म-सुधारक धर्म के नाम पर प्रचछित अध-परम्परा एव 
अधविश्वासो को दूर करने का प्रयत्न न करे। यदि स्व॑तन्त्र रीति से 
वर्म पर विचार-विनिमय ने किया जाये या प्रचलित अध-विष्वासो को 
मिटाने का उपाय न किया जाये, तो इसका भी परिणाम अत्यन्त भयकर 
होगा । जनता में धर्म के नाम पर अनाचार, अन्याय और भ्रष्टाचार 
होने लगेगा । 
अश्लील भाषण या लेख भी समाज के लिए हानिप्रद है । 

इनसे जनता का नैतिक पतन ही नही होता, बल्कि स्वास्थ्य पर भी 
घातक प्रभाव पडता है | अदलछील से तात्पय॑ यह है कि कोई विचार या 
भाव अयवा लेख ऐसा हो जिससे श्रोता या पाठक के मन पर बूरा असर 
पडे--विकार उत्पन्न हो जाये । यदि विचार मानव के मन में विंमगल 
और विशुद्ध भावो को जाग्रत नहीं कर सकते, तो उनसे समाज के उत्कर्ष 

में कया सहायता मिल सकती है ” हाँ, प्रत्णेक देश और समाज का 
नीति-शास्त्र भिन्न होता है--जो काम किसी देश में अइलीलूता की 
कोटि में माना जाता है, वही कार्य दूसरे देश में इलीलता में ग्रिता 

जाता है उदाहरणार्थ, भारत मे काम-विज्ञान जनता में अहछील माना 

जाता है, इस विषय की सार्वजनिक चर्चा असभ्यता या अशिष्टता 

मानी जाती है पर भारत मे अब एक ऐसा वर्ग पैदा होता जा रहा है जो 

काम-विज्ञान की शिक्षा को आवश्यक समझता है। तो भी यह वर्ग अत्यन्त 

अल्पमत में है और नवीन सस्कृति के उपासक जनों तक ही सीमित है । 

यूरोप और अमरीका के देशो में ती काम-विजञान एक लोकप्रिय विषय 

हैं। वस्तुत दाम्पत्य-विजान मानव-जीवन को सुख्ती बनाने के लिए परम 
आवशध्यक है। इसके वैजानिक विवेचन में विवाह, काम, प्रेम, सुहागरात, 
सन्तति-निरोध, तछाक आदि की समस्याएँ आ जाती है| परन्तु इनका 
विवेचन ऐसे ढंग से होना चाहिए कि उससे सुरुचिप्रिय व्यक्ति के हृदय 
में रानि का भाव पैदा न हो । 
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विवार-स्वाधीनता या मत-अ्कागन की स्वाधीनंता पर एक 9ति- 
वन्ध और भी है--किसी व्यक्ति के लिए कोई अपमानजनक वचत ते 
कहा जाये और न लिखा जाये । जवतक अपमानजनक भाषण यथा लेख 
सत्य नं हो और उसकी कोई सार्वजनिक उपयोगिता न हो, तवतक 
उसका प्रकाशन अनुचित है। यदि कोई व्यक्ति दुराचारी, भाप्टाचारी 
और पतित है और उसका सार्वजनिक जीवन में प्रमुख स्थान है, तो 
उसके भ्रष्टाचार को, यदि वह सत्य है तो, जनता के सामने प्रकट करना 
' सावेजनिक हिंत में होगा। इसलिए ऐसा मत-प्रकाशन अपमानजनंक 
नहीं कहां जा सकता । 

विचार-स्वाधीनता और मत-प्रकाशन पर एक वडा प्रतिवध यह है 
कि भाषण या लेख राजद्रोहात्मक न हों। सामाजिक संगठन अथवा 
शासन-पद्धति के सम्बंध में प्रत्येक नागरिक को अपना मत प्रकट करने 
का अधिकार है। भारत में सरकार के किसी कार्य की आलोचना तथा 
तीति की निंदा भी राजद्रोह माना जाता हैँ । यहाँ राजद्रोह सबसे बड़ा 
राजनीतिक अपराध हैं। भारतीय-दण्ड-विधात की धारा १२४ अ का 
प्रयोग सदेव भारतीय राष्ट्रीय जागरण का दमन करने के लिए किया 
जाता रहा हैं । जुलाई सन्‌ १९३७ में जब भारत के सात प्रान्तों--मद्रास, 
वम्बई, सयुक्तप्रान्त विहार, उडीसा, मध्यप्रान्त, सीमा प्रात्त और आसाम 
में काग्रेस-दल के मत्रि-मण्डलों की स्थापना हुई, तो जनता नें सबसे 
पहले अग्रेज़ी राज्य में नागरिक-स्वाघीनता का अनुभव किया। किसी भी 
व्यक्ति पर राजद्रोह का अपराध लगाना बन्द कर विया गया। वम्बई- 
सरकार के तत्कालीन गृह-मत्री श्री कन्हैयालाल मुन्दी ते बम्बई-असेम्बली 
में अपने ( १५ सितम्बर १९३७ के ) एक भाषण में कहा था-- 

“कांप्रेस व्यक्ति की स्वाधीनता का समर्थन करती है, क्योंकि उसका 
अहिसा और प्रजातंत्र में अदल विश्वास हूँ। हमारे लिए स्वाधीवता 
केवल भोतिक लाभ की चीज़ नहीं है । इसे हम इतिहास को भौतिकवादी 
व्यास्या की तुला में नहीं तोल सकते। स्वाधीनता हमारे लिए एक 
अपने दंग का चमत्कार हू। ईइवर और कानून के राज्य में बोलना, काम 
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करता और साँस लेना एक पवित्र विशेषाधिकार है। उसके छाभो का 
विचार किये बिना हो उसमें हमारा विदवात् है । अन्तिम समय तक 
प्रत्येक कांग्रेसवादी जिसकी प्रजातंत्र में श्रद्धा है, स्वाधीनता का रूसपंव 
करेगा । 

'/तागरिक-स्वाधीनता प्रजातंत्र की वास्तविक आधार-शिल: हूँ । 
भ्रजातंत्र का मतलब है एक ऐसा धर्म जिसका समाज दाने बने” छिच्चार- 
वितिम्य और आग्रह द्वारा विकास कर सकता है--एक दूसरे का सिर 
तोड़कर नहीं। किन्तु लागरिक-स्वाधोनता के लिए महितक वातावरण 
कावश्यक है जिसमें तागरिक वैयवितक हिसा, दबाव या सामूहिक हिला 
या दबाव से निर्भय रहते हुए परत्पर विचार-वितिमय कर सके। तागरिक- 
स्वाधीनता की यह एक मौलिक मर्यादा है। हिंसापुर्णं और उत्तेनित 
वातावरण में आप नागरिक-स्वाधीनता का उपभोग नही कर सकते ।” 

हम इसका उल्लेख कर चुके हे कि प्रजातत्र मे प्रत्येक नागरिक को 
णासनाधिकार प्राप्त होता है। प्रजातत्र का अय॑ ही है जनता के 
द्वारा निर्वाचित प्रतिनिधियों की सरकार । ऐसी दशा मे यह स्वाभाविक 
है कि जनता को शासन पर अपना प्रभाव डालने का अधिकार हो। 
जासन की नीति एव कार्यो की स्वतंत्र रूप से आलोचना करना जनता का 
और एक मूल्यवान्‌ अधिकार है | इससे एक बडा लाभ यह है कि शासन 
को जनता के मतोभाव व॑ विचार विदित होते रहते हे और उसे अपनी 
नीति और कार्यो मे उचित सभोवन या प्रिवर्तन करने मे सुगमता होती 
रहती है 

गृह-बिद्रोह या युद्ध-काल सें नागरिक-स्वाधीनता 

यदि राज्य में विद्रोह पैदा हो जाये अयवा राज्य किसी दूसरे राज्य 
के विरुद्ध युद्ध मे शामिल हो, तो ऐसे असाधारण अवसरों पर भी 
नागरिक-स्वाधीनता की रक्षा करना अत्यन्त आवश्यक है । जो व्यक्ति 
राज्य-विद्रोह में भाग ले, उन्हें देश के सामान्य कानून के अनुसार दण्ड 


वेद्रोहे था 


देता चाहिए। यह बआावब्यक नहीं है कि किसी भाग में विद्रोह या 
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आतंकवाद शुरू होजाने पर समूचे प्रान्त को नजञर॒बन्द-शिविर बना किया 
जाय या फौजी कानन ( माशरू ला ) जारी कर दिया जाये। भारत मे 
सन १९१९ में अमृतसर, लाहौर, कसूर, गजरावाला, और शरेखूपुरा मे 
फौजी कानून जारी किया गया । इस प्रकार नागरिक-स्वाधीनता का बुरी 
तरह दमन किया गया । सन्‌ १९३० में गोछापुर और पेजावर मे फौजी 
कानून का जासन रहां । 

वर्तमान्‌ युद्ध के प्रारम्भ होने के वाद तुरन्त ही भारत के गवर्ने र-जतरल 
ने भारत-रक्षा-कानून जारी कर दिया । इस कानून का क्षेत्र इतना व्यापक 
है कि आज सारे देश की स्वाधीनता का दमन इसीके द्वारा हो रहा हैं 
जबकि भारत-रक्षा-कानून का लक्ष्य है ब्रिटिंग भारत की रक्षा, सावे- 
जनिक व्यवस्था की रक्षा, कुशलतापूर्वक युद्ध-सचालन, अथवा समाज के 
जीवन के छिए आवश्यक चीज़ों और सेवाओ की व्यवस्था । 

सरकारे ऐसा क्यो किया करती हे ” इसका उत्तर देते हुए प्रोफेसर 
लास्की ने लिखा है-- 

४" "जब न्याय-व्यवस्या का कार्य सामान्य न्यायालयों से लेकर 
दासन के कित्ती दृधरे अंग को सोप दिया जाता है, तो उसका स्देव 
दुरुपयोग होता हू । व्यक्ति की समुचित रक्षा के प्रइद को इस विश्वास 
थर वित्मृत कर दिया जाता है कि मातक के शासत से जनता को अधद्धा 
(0/॥6८0०7) कम हो जायेगी। इसका कोई प्रमाण नहीं कि ऐसा हो 
जाता है । यदि ऐसा हो सकता, तो रूसी क्रान्ति हो न होती और भाज 
भारतीय स्वायत्तद्ञासन के लिए कोई आन्दोलन न हुआ होता ।* 

भारत में समाचार-पत्रो की स्वाधीनता पर भी कुठाराषात हो रहा है । 
नये-तये आर्डर जारी किये जा रहे हे । इन सब॒के ऊपर सेसर का एक- 
छत्र राज्य है। सभाओो और सम्मेलनो पर प्रतिवध रूगा दिये गये है। 
पुलिस के अधिकारियों से पूर्व आजा प्राप्त किय्रे बिना कोई सभा नहीं 
की जा सकती, चाहे उस सभा का युद्ध से कोई सम्बन्ध ही ने हो। 





१ हेरल्ड लास्की “लिबर्दो इन द साइन स्टेट! 
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जुल्सो पर भी इसी श्रकार के प्रतिबंध है। भारत-रक्षा-कानून के 
अन्तर्गत नियम ५८ के अनुसार स्वय-सेवकों, सेवा-दछों तथा वालंटियर- 
दल्लो को प्रदर्गन करने तथा परेड करने से रोक दिया गया है। प्रेत तथा 
समाचार-पत्र जब्त किये जा रहे हे । समस्त भारत में हजारो पुस्तको भर 
समाचार-पत्रो की जब्ती हो चुक्री है । राष्ट्रीय एवं समाजवादी साहित्य 
जिसका वत्त॑मान युद्ध के सचालन से तनिक भी सम्बन्ध नहीं, जब्त किया 
जा रहा है । इस प्रकार भारत की नागरिक-स्वाधीनता इस समय अत्यन्त 
सकट मे है । 

युद्धकाल में नागरिक-स्वाधीनता पर सिर्फ इतना प्रतिबंध होना 
चाहिए कि जिससे तागरिक-शत्रु को कोई सहायता न दे सके या कोई 
ऐसा कार्य न करे जिससे युद्ध-सचालन में बाध। पडे । परन्तु इसका यह 
अर्थ नही है कि नागरिकों को मत-अकाशन की भी स्वाधीतता न दी 
जाये । युद्ध-काल में शान्ति-काल की अपेक्षा नागरिको को मत-प्रकाशन 
की अधिक स्वाधीनता मिलती चाहिए, क्योकि युद्ध मे नागरिक देश-रक्षा 
के लिए न केवल धन और सम्पत्ति से ही सहायता देते हे वरन्‌ अपने 
प्राणो का भी होम करते हे । इसलिए नागरिकों का सहयोग प्राप्त करने 
के लिए ही उन्हे अपने विचार स्वतत्रता से प्रकट करने का अधिकार 
मिलना आवश्यक है । 


समाचार-पत्रों की स्वाधीनता 
समाचार-पत्रो की स्वाधीनता का अभिप्राय यह है कि समाचार-पत्र 
बिना किसी पूर्व-आज्ञा के समाचारों को वास्तविक रूप में प्रकाशित करे 
तथा घटनाओ पर अपने विचार स्वतन्त्र रीति से प्रकट करे। वास्तव 
में प्रजातत्र मे समांचार-पत्रो का बडा महत्त्वपूर्ण स्थान है । वे 
केवल जनता को देश-विदेश की स्थिति से परिचित ही नही कराते बल्कि 
किसी भी सार्वजनिक प्रइन पर लोकमत तैयार करने में बडा प्रभाव 


डालते है । ४ 
समाचार-पत्र केवल छोकमत को प्रकट करने का साधन ही नही हैं. 
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प्रत्युत वह लोकमत बताने का भी उतना ही शक्तिगाली साथन है । वास्तव 
में प्रजातत्र की सफलता के लिए प्रगतिशील छोकमत की आवश्यकता है । 
उसके अभाव में उसका जीवन सफल नहीं हो सकता । शान्ति-काल मे 
समाचार-पत्र स्व॒राप्ट्र की सरकारी नीति तथा कार्यों की आलोचना” 
करते है जिससे जनता को सरकारी कार्यो का यथावत्‌ ज्ञान हो सके। 
वे किसी भी सावंजनिक प्रइन को सरकार तक पहुंचाने के साधन है । 
परल्तु युद्ध-काल मे तो समाचार-पत्रो का उत्तरदायित्व और भी महात्‌ 
एवं गभीर हो जाता है | युद्ध के कारण देश में जो भय और आतंक 
एवं गलतफहमियाँ तरह-तरह की अफवाहो के कारण पैदा हो जाती है, 
उनके दूर करने में समाचार-पत्र बड़ी सहायता करते है । युद्ध-सचालन' 
तथा देश-रक्षा के प्रथलो के सम्वन्ध मे प्रचार के लिए समाचार-पत्र से बढ 
कर कोई साधन नही है । 

भारतवर्प मे सरकार समाचार-पत्रो की स्वाधीनता का सदेव दमन 
करती रही है । इसका कारण यह हैं कि भारत के अधिकाश लोकप्रिय 
ओर प्रभावशाली अग्रेजी तथा प्रान्तीय भाषालो के पत्र राष्ट्रीय है अथवा 
राष्ट्रीय दृष्टिकोण से सहानुभूति रखते है । उन्हे भारत में अग्रेज़ी सरकार 
की नीति की आलोचना करनी पडती है इसलिए उनके सिर पर भी हर 
समय 'प्रेस एक्ट' सवार रहता है । 

संत १९३१ में इंडियन प्रेस (इमरजेंसी पॉवर्स) एक्ट आतंकवाद का 
नाश करने के लिए वनाया गया । वह उसी समथ की विशेष परिस्थिति 
के कारण बताया गया था। परन्तु वह जाज तक मौजूद हैं। अव समा-- 
चार-पत्रो को इसी कानून के अनुसार राजद्रोह, जातीय या वर्गीय द्रोह, 
फौजी-भर्ती-विरोष तथा सैनिको को उत्तेजना देने आदि के लछिए दण्ड: 
दिया जाता है । इस कानून के अनुसार समाचारपत्रों से जमानते माँगी- 
जाती है। जब कोई नया समाचार-पत्र शुरू किया जाता हैँ तो उसके 
प्रकाशन से पहले ही जमानत माँग ली जाती है । ये जमानते नकद होती 
हैं और ५०० रुपये से लेकर १० या १५ हजार तक की होती हे । 
जमानते देने के बाद यदि समाचार-पत्र सरकारी नीति के विरुद्ध 
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कुछ लिखे तो जमानते जब्त कर ढी जाती है । कानून-विज्ञान के अनुसार 
न्याय तो यह है कि सम्पादक, प्रकाशक या मुद्रक को पहले व्यायालय 
में अपराधी प्रमाणित कर दिया जाये, तब उसे दण्ड दिया जाये। 
परन्तु आज अग्रेजी राज में उसका अपराध प्रमाणित करने की आवश्यकता 
नही समझी जाती और उसे पहले से ही दण्ड दे दिया जाता है | 

भारतवर्ष मे, जबसे युद्ध आरम्भ हुआ है तबसे तो भारत-रक्षा 
कानून के अन्तर्गत नियम ३८ व ४१ का प्रयोग समाचार-पत्रो की स्वा- 
धीनता का नाश करने के लिए खुल्लम-खुल्छा किया जा रहा है। 

कुछ महीने हुए भारत रक्षा-कानून के नियम ४१ के अन्तर्गत २५ 
अक्टूबर १९४० को सरकार ते निम्न लिखित आशय की आज्ञा अत्येक 
सम्पादक के पास भेजी -- न 

“पारत-रक्षा कानून के नियमों की संज्या ४१ (१-ब) द्वारा प्रदत्त 
अधिकार से केख्ीय सरकार ने भारत में किसी भी मुद्रक, प्रकाशक या 
सपादक द्वारा ब्रिटिश भारत में किसी भी ऐसे विषय का प्रकाशन निषिद्ध 
कर दिया है जो युद्ध-सचालन के प्रति विरोध उत्पन्न करेगा, चाहे ऐसा 
अत्यक्ष रूप से किया गया हो या परोक्ष रूप में, या ऐसे विषय के प्रकाशन 
या मुद्रण को निषिद्ध किया गया है जो इस प्रकार मुद्ध-विरोध के लिए की 
गयी किसी सभा के भाषण से सम्बन्धित हो ।” 

इससे बडी हलचल मच गयी। महात्मा गाधी ने युद्ध के विरुद्ध 
प्रचार करने के लिए जो व्यक्तिगत सत्याग्रह आरम्म किया था, उसी के 
दमन के लिए ऐसी आजा निकाली गयी थी । इसके फलस्वरूप महात्मा 
गाधी ने अपने तीनो साप्ताहिक पत्रों 'हरिजन', 'हरिजन-सेवक', 'हरिजन- 
चन्वु' का प्रकाशन स्थगित कर दिया । साथ ही अधिकाश सपादको ने भी 
अपने समाचार-पत्रो में अप्रछेख तथा सम्पादकीय विचार लिखना वन्द 
कर दिया । 

वाद में १० नवम्बर १९४० को अखिल भारतवर्षीय' संम्पादक- 
न्सम्मेलन हुआ जिसमे देश के सभी प्रमुख अग्रेजी, हिन्दी, उर्द, गुजराती 
ज़गला, तामिल, मराठी पत्रो के सपादकों ने भाग लिया और प्रेत की 
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स्वाधीनता पर किये गये नये वार का विरोव किया। -पत्रकारों और 
केन्द्रीय सरकार के वीच पारस्परिक विचार-विनिमय के बाद सरकार 
ने यह घोषणा कर दी है कि उपर्युक्त भार्डर रह कर दिया गया है । इस 
प्रकार समाचार-पत्रों की स्वाधीनता पर आया हुआ सकट एक सीमा 
तक दूर होंगया। 


सभा-संगठन की स्वाधीनता 


विचार-स्वाधीनता के उपभोग के लिए यह आवश्यक हैँ कि विचारों 
के विनिमय तथा उनकी आलोचना के लिए भी स्वावीनता हो। यदि 
एक व्यक्ति एकान्त में वेठकर विचार करता रहे, और उसे अपने किसी 
मित्र के साथ या देशवासियों के साय वार्त्तताण करके भाषण द्वारा 
अपने विचारों को उनतक पहुँचाने की छूट न दी जाये, तो उसके 
विचारों से समाज कोई छाम नही उठा सकता । 

सामाजिक उत्कर्ष के लिए समाज को सगठन और सभा की जरुरत है । 
जब व्यक्ति सभाओ में परस्पर मिलते-जुरुते हे, तव उन्हें अपनी विविवे 
समस्याओं पर विचार और निर्णय करने का अवसर मिलता है । प्रत्येक 
देश में नागरिकों के हितो की रक्षा के लिए तरह-नरह की राष्ट्रीय, 
राजनीतिक, सामाजिक, सास्कृतिक, व्यापारिक, व्यादसायिक, साहित्यिक 
वेज्ञानिक, धामिक, कछा-और नॉटय-विपयक सस्थाएँ होती हे । भारत 
वर्ष में भी ऐसी सस्थाएँ वहुत हे । इन्हे अपने कार्य-सचालन की आज़ादी 
होनी चाहिए । इनमे से धामिक, सास्कृतिक तया साहित्यिक सस्थाओं पर 
कोई प्रतिवष नही है । परल्तु राष्ट्रीय, राजनीतिक तथा व्यावसायिक 
संस्थाओं पर सरकार की फडी दृष्टि रहती है | अराप्ट्रीय सरकार द्वारा 
ऐसी संस्थाओं को गैर-कानूनी घोषित कर दिया जाता है अथवा उनकी 
सम्पत्ति को जब्त करलिया जाता है। इनके द्वारा जो विधारू सभाओ और 
जुलूमो का आयोजन किया जाता है, उनपर भी प्रतिवव लगाये जाते है । 

जो कानून एक सामान्य नागरिक के लिए है, वही इन सभाओी के 
लिए भी होना चाहिए । सरकार को किमी भी यभा या सम्मेलन को 


१०८ भारतीव उंत्छति और नागरिक-जीवन 





रोकने या उसपर प्रतिवंत्र लवाते का उत्त समय तक कोई अध्कार नहीं 
हैँ जबतक कि ऐसी सभा का उद्दव्य गैर-क़ानूनी नहों बबवा उससे 
गान्ति-भग की बागंका न हो । 

हाँ, यदि समा के संयोजक भान्ति-पू्व क क़ानून 


क्र 
ऐक. |. चकक 
उत्तव 


सभा का आयोजन करे बौर कुछ उपद्रवी छोग उत्त 
रीति # व्यवहार करे, जिप्से भांतिभंग होने की बागंका हो तो पुलिस का 


कलंव्य हैँ कि सभा की स्वावीनता के अधिकार प्र इस प्रकार 
आधान क्रनेवालों को गिरफ्तार करके उचित दण्ड दिलाने का उद्योग 
करे। सभा के संचालकों का भी यह सामान्य कर्तव्य है कि वे चात्ति- 
पूर्वक कानून के अनुसार अपना कार्य करें। सश्य में भाषण देनेवालों का 
भी यह कत्तंव्य है कि वे कोई ऐसा भाषण न दें जो न्याव (क्ावून) 
विरुद्ध हो। मज़दूर-संघों का यह अधिकार है कि वे अपने हितों को 
रक्षा के लिए कारखानो या मिलो में काम करने की हड़ताल कर सकते 
हैं। मजदूरों को यह भी अधिकार है कि वह अपने सहयोगियों से भाँति- 


छः 


पूर्वक हज़ताल करने का अनुरोव करें । 


धार्मिक स्वाघीनता 

धर्म का चमाज और सामाजिक जीवन में एक विशेष स्थान हैं। 
इसलिए घामिक स्वराधीनता भी नागरिकों के लिए ज़रूरी है। वामिक 
स्वावीनता का अय॑ यह है कि प्रत्येक नागरिक को बषने विव्वास के 

अनुसार अपने घर्म-यालन का अविकार है । 
वह चाहे तो अपना वर्में छोड़कर दूस्तरा धर्म ग्रहण छूर सकता हूँ 
राज्य का यह कत्तंव्य है कि वह नागरिकों को पूर्ण वाभिक स्वावीनंता 
का सुयोग दे । धर्म का सम्बन्ध बात्मा जौर ईव्वर से हैं। राज्य का 
कत्तेव्य हैं कि वह नागरिकों को बपनी आध्यात्मिक और भौतिक उन्नति # 
लिए समान रूप से सुविवाएँ एवं सुबोग प्रद्यन करे। एच तनी सम्भव 
हो सकता है जबकि राज्य की ओर से प्रत्येक धर्म के अनुयावी के लिए 

उचित वोमिक निल्ा दा भी प्रवन्व हो । 


| 
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इसके साथ-ही-साथ राज्य का यह भी कत्तंव्य हैँ कि वह धर्म के 
नाम पर उसकी आड़ में होनेवाले सामाजिक पापों के निवारण र्ा प्रयत्न 
करे। हिन्दु-उमाज में धर्म के नाम पर ऐसी अनेक कुप्रयाएँ प्रचलित 
है जो समाज के लिए हानिकर हे--जैसे, वाल-विवाह, वालन-हत्या, सती- 
प्रथा, नरमेध, घामिक अघ-विश्वास, अस्पृद्यता, जातपाँत जादि। समाज- 
कल्याण के लिए इनके निवारण का भी राज्य की ओर से अवध्य प्रयत्त 
होना चाहिए। ऐसे प्रयास को भामिक हस्तक्षेप का नाम देना अविवेक है। 
धर्म के सम्बन्ध में राज्य की निष्पक्षता का मतलूव यह है कि राज्य 
को किसी एक धर्म के साथ अपनी विशेष सहानुभूति नही रखनी चाहिए 
और न उसे राज्य-कोष से विशेष मदद ही देनी चाहिए । राज्य के द्वारा 
सब धर्मो और उनके अनुयायियों के साथ” समानता का व्यवहार होना 
चाहिए । जब “धर्म! नागरिक जीवन की शान्ति में वाधक हो अयवा 
किसी धर्म के अनुयायियों की ओर से सरकार के सामने ऐसी माँगे रखी 
जायें जिनका मौलिक नागरिक अधिकारों से सधर्ष हो, तो राज्य को 
सार्वजनिक हितों का पूरा ध्यान रखते हुए ऐसे सघर्यों का निवारण 
करना चाहिए । 
भारत में गो-वध, मसजिद के सामने वाजा वजाने, ताज़िया और - 
आरती आदि प्रध्नो को लेकर हिन्दू-मुसलमानों में विशेष रूप से त्यौहारो 
के समय वडे दंगे हो जाया करते हूं । प्रत्येक नागरिक को राज-पथ का 
प्रयोग करते का अधिकार है । प्रत्येक धर्म के अनुयायी को अपने धर्म 
या समाज के जुलूस मे भी शामिल होने का अधिकार हैं। हिन्दुमो को 
मन्दिरो में पूजा-पाठ और आरती करने का उतना ही अधिकार है जितना 
कि मुसलमानों को नमाज पढने का। अब यदि मुसलमानों का यह जाक्षेप 
है कि नमाज़ के वक्‍त सहकों पर वाजा न वजाया जाये या आरती न 
की जाये, तो क्या कभी मृसलमान भी यह सोचने का प्रयत्न करेगे कि 
यदि इसी प्रकार हिन्दू भी यह आशक्षेपर करे कि आरती के समय कोई 
नमाज न पढ़े या मृहर॑म॒के दिनो में ढोल न पीटे जाये क्योकि इससे 
मन्दिरों के देवना अप्रसन्न होते है अवबा नागरिकों की नींद में खलर 


बन बक 
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पडता है, तो मुसलमान क्या करेगे ? इस प्रकार के अविवेकपूर्ण कौर 
घामिकता कट्रताभरे भाक्षेपो का तो अन्त ही नहीं भायेगा | इसलिए 
सामाजिक श्ञाति के लिए सहनशीलता और बधुभाव की आवश्यकता है । 

प्रत्येक धर्म के अनुयायी को यह भी अधिकार है कि वह अपने पघर्म 
का जनता में प्रचार करे और दूसरे धर्मवालों को अपने धर्म मे दीक्षित 
करे। इस प्रकार यह धर्म-प्रचार और धर्म-परिवर्तन का कार्य शान्तिपूर्वक 
होना चाहिए । बलपुर्वक किसी को धर्म मे मिलाना उचित नहीं है। 
अनाथो, ताबालिगो और विधवाओ को धर्म-परिवततंत का अधिकार नहीं 
होना चाहिए क्योकि इन्हे प्राय प्रलोभन देकर विधर्मी बना लिया जाता है। 


व्यावसायिक स्वाधीनता 


व्यवसाय का वैयवितक जीवन में ही नहीं बल्कि सामाजिक 
जीवन मे भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। व्यावसायिक स्वाधीनता का मतलब 
है प्रत्येक व्यक्ति को अपनी रुचि, योग्यता और स्थिति के अनुसार 
व्यवसाय स्वीकार करने का अधिकार। जिस मनुप्य को अपनी रुचि 
के अनुसार काम मिल जाता है, वह उसे बड़ी उत्तमता से करता हूँ । 
« इसीलिए प्रत्येक को. अपने मन का व्यवसाय पसमद करने का अधिकार 
होना चाहिए । कोई भी व्यक्ति अपनी जाति, धर्म या समुदाय के कारण 
किसी भी व्यवसाय या सरकारी पद से वचित न किया जाये । यदि वह 
उसके योग्य न होगा तो स्वयं ही असफल होगा । इसके अतिरिक्त 
प्रत्येक व्यवसाय को अपने हि6तो की रक्षा के लिए सगठन करने की पूरी 
स्वतन्त्रता होनी चाहिए । 


अन्य नागरिक अ्रधिकार 


उपर्युवत्त मौलिक अधिकारों के अतिरिक्त निम्नलिखित अधिकार भी 
मानंव-जीवन को सुखी वनाने के लिए ज़रूरी हे-- 


प्रायमिक तथा उच्च-शिक्षा 
राज्य की ओर से समस्त नागरिकों के वालक-वालिकाओ की प्राथ- 
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मिक शिक्षा नि शुल्क हो, ऐसा प्रवन्ध होना चाहिए । उच्च शिक्षा-प्राप्ति- 
के लिए भी राज्य को प्रोत्साहन देना चाहिए। जो जातियाँ शिक्षा में 
पिछडी है उतके लिए शिक्षा का विशेष प्रवत्व होना चाहिए जिससे वे 
शीध्ष-से-गीक्ष दूसरी शिक्षित जातियों के समान वन सके । छात्रवृत्तियों" 
आदि द्वारा विश्वविद्यालयों मे उनके लिए सव प्रकार की सुविवाएँ दी- 
जानी चाहिए । 


आवागमन की स्वतत्नता 


प्रत्येक तागरिक को राज्य ' की सीमा में भ्रमण तथा प्रवास का अधि-- 
कार होना चाहिए । यदि राज्य की सीमा से वाहर जाना हो तो पासपोर्ट 
की सुविधा प्रत्येक नागरिक को मिलनी चाहिए । 


सम्पत्ति का अधिकार 


प्रत्येक नागरिक का अपनी अजित या प्राप्त सम्पत्ति और- 
निजी भावइयकता की चीज़ों पर व्यक्तिगत स्वामित्व होना क्षरूरी है, 
क्योकि इसके विना उसका जीवन कठिन हो जायगा। परल्तु बड़े-बड़े 
व्यवसायो, कारखानो, कम्पनियों, वेको, रेछों, खानो, भूमि आदि पर 
राज्य या समाज का अधिकार होना चाहिए जिससे उत्पत्ति तथा वितरण 
के साथनो से समस्त समाज छाम उठा सके और वे किसी व्यक्ति-विशेष 
या समूह की ही वेयक्तिक सम्पत्ति न रहे । 


न्याय-प्राप्ति 


प्रत्येक नागरिक कानून की दृष्टि मे समान है । इसका अर्थ यह है 
कानून धनी-निर्यंत, मज़दुर-मालिक, शिक्षित-अशिक्षित में भेद नहीं 
मानता । वह सवो के लिए एक-सा है। यदि कोई पूँजीपति भी हत्या का 
अपराधी हूँ, तो कानून उसे प्राणदण्ड देगा और यदि कोई भ्रेजुएट भी चोरी 
का अपराधी हैँ तो कानून उसे क्द की सजा देगा | किसी खास राज-- 





१ 'राज्यः की व्यास्या के लिए पहुला अध्याय देखिए । 
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-नीतिक दल से सम्बन्ध रखने से न्यायालय उसके साथ कोई रियायत 
नही करेगा । 


भाषा, संरक्ृति तथा साहित्य 

प्रत्येक नागरिक को अपनी भाषा, मातृभाषा, तथा सस्क्ृति के विकास 
व प्रयोग का अधिकार है। वह चाहे तो अन्य भाषाओं का भी जाने 
प्राप्त कर सकता हैं । इसमे उसको बाधा नहीं दी जानी चाहिए । 


आहार-विहार और आधचार-विन्नार की स्वाघीनता 


प्रत्येक नागरिक को अधिकार है कि यदि समाज के प्रति नैतिक 
या दूसरे प्रकार का अपराध न होता हो तो वह अपनी इृच्छानुसार भोजन 
करे, वस्त्राककार धारण करे, खेल-कद तथा मनोरजन करे, तथा अपना 
रहन-सहन रखे । वह अपनी इच्छानुसार विवाह-शादी, सन्तान-पालन तथा 
सामाजिक जीवन क। पूर्णतया उपभोग कर सकता है। 


सार्वजनिक त्थानों और सम्पत्ति के प्रयोग का अधिकार 


प्रत्येक नागरिक को सामाजिक नियमों का उल्लघन न करते हुए 
“सार्वजनिक पाठशाला, शिक्षणालय, विद्यालय, मन्दिर, मसजिद, गिरणा, 
नदी, ताल्गब, वाटिका, पार्क, कुआँ, समस्त सरकारी भवन, म्यूनिश्तिपल 
बोर्ड, जिला वोड के दफ्तर आदि के प्रयोग का अधिकार है । किसी भी 
नागरिक को अपनी जाति, धर्म या रग के कारण उपर्युक्त सार्वजनिक 
सम्पत्ति के उपयोग से वचित नही रखना चाहिए । 


-सम्ताचारो की गोपनीयता 


प्रत्येक नागरिक को यह अधिकार है कि डाक, तार या फ़ोन द्वारा 

वह जो पत्र, सवाद या समाचार भेजे, वह गुप्त रहे । अर्थात्‌ राज्य की 

ओर से डाक-तार-विभाग को प्रत्येक नागरिक के पत्र-व्यवहार की गोप- 

नीयता की रक्षा करनी चाहिए । परल्तु युद्ध-काल मे 'सेसर' विभाग के 
-सामने इस गोपनीयता की रक्षा सभव नहीं । 
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राजनीतिक अधिकार 

नागरिक-स्वाधीनता के अलावा नागरिंको के लिए राजनीतिक अधि- 
कार भी आवश्यक हे । राजनीतिक अधिकारों और नागरिक-अधिकारो 
में कोई मौलिक अन्तर नही है क्योकि दोनो की उत्पत्ति इसी सिद्धान्त के 
आधार पर हुई है कि राज्य नागरिकों को अपना जीवन सुख्ती बनाने के 
लिए समान सुविधाएँ प्रदान करे। राजनीतिक अधिकार मृख्यत तीन 
भ्रकार के हें-- 

(१) मताधिकार (२) प्रतिनिधित्व का अधिकार (३) पदाधिकार 


(१) मताधिकार 

प्रजातन्‍्त्र राज्य में प्रतिनिधि-सस्थाओं का संबसे अधिक महत्त्व है। 
एक प्रकार से प्रतिनिधि-सस्थाएँ ही प्रजातन्त्र कां आधार हेँ। इन 
सस्थाओ का निर्वाचन होता है। इन निर्वाचनों के लिए जो निर्वाचक 
होते हे, उनकी योग्यंताएँ कानून द्वारा निर्धारित होती है । जो निर्वाचक 
की योग्यता रखते हे, उन्ही को मताधिकार प्राप्त होता है। जिन देशों 
में प्रजातन्‍त्र का अधिक विकास हो चुका है, उनमें प्रत्येक वयस्क स्त्री- 
पुरुष को मताधिकार प्राप्त है। केवल नावालिंग और उन्मत्त व्यक्ति ही 
मताधिकार से वचित रखे जाते हे, क्योंकि वे अपने अधिकार का समुचित 
प्रयोग नही कर सकते । 

भारतवर्ष में प्रान्तीय एवं केन्द्रीय व्यवस्थापक सभाओ के लिए 
कुल ३५ करोड़ स्त्री-पुरष मतदाता है। इस समय भारत की कुछ 
जनसंख्या लगभग ४० करोड है । इस प्रकार ३६६ करोड जनता को 
यह महत्त्वपूर्ण और मूल्यवान्‌ राजनीतिक अधिकार प्राप्त नही है । भारत 
में मताधिकार सम्पत्ति और शिक्षा के आधार पर है। यही कारण है 
कि मतदाताओं की सख्या इतनी कम हैं । 


(२) प्रतिनिधित्व का अधिकार 


प्रत्येक निर्वाचक, जिसकी आयु २५ और ३० वर्ष से अधिक हो, 
८ 
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क्रमश प्रान्तीय असरेम्बली और कौसिल के लिए होनेवाले चुनावों में 
उम्मीदवार खडा हो सकता है। केन्द्रीय अप्रेम्बली व राज्य-परिषद्‌ के 
लिए भी सदस्य की आयू क्रश २५ और ३० वर्ष होनी चाहिए । 

प्रतिनिधि के लिए शिक्षा-सम्बन्धी योग्यता का कोई नियम' नहीं है । 
यही कारण है कि इन राज्य-सस्थाओ मे पिछले प्रान्तीय चुनावों द्वारा 
ऐसे भी प्रतिनिधि चुने जाकर गये जो नाममात्र के साक्षर कहें जा 
सकते हे । 

भारतवर्ष मे अब दछो की ओर से चुनाव लडे जाने लगे है । भारत 
मे काग्रेस-दल ही सबसे सुसगठित और दाक्तिशाली है और उसका सग- 
ठन देश-व्यापी है ग्राम-प्राम मे उसके कार्यकर्ता मौजूद हे । यही चुनावों 

* मे कांग्रेस की विजय का रहस्य है । 


(३) परदाषिकार 


प्रान्तीय तथा केन्द्रीय सस्थाओ के प्रतिनिधियों को, जो बहुमत-दल 
के होते है, अपना मत्रि-मण्डल बनाने का अधिकार है। भारत में 
अभी केवल प्रान्तीय क्षेत्र मे ही यह भधिकार मिला है । केन्द्रीय शासन 
तो आज भी सन्‌ १९१९ के शासन-विधान के अनुसार जारी है । 

इसके अतिरिक्त नागरिकों को राज्य की समस्त नौकरियों में 
नियुक्ति पाने का अधिकार है। प्रत्येक नौकरी के लिए सरकार ने 
योग्यताएँ निर्धारित कर दी है और जब उसे नियुक्तियाँ करनी होती हे 
तब वह प्रान्तीय' सविस के लिए प्रान्तीय पब्लिक सर्विस कमीशन तथा 
भारतीय सर्विस के लिए फेडरल पब्लिक सविस कमीशन की नियोजित 
की हुई प्रतियोगिता-परीक्षाओं द्वारा नियुक्ति करती है। प्रत्येक सिस मे 
साम्प्रदायिक ढग पर प्रतिनिधित्व की पद्धति प्रचलित है । 


(६६४ 
नागरिकों के कत्तेव्य 


अधिकार और कर्तेंन्य 


पिछले अध्याय में नागरिकों के अधिकारो के सवंध में हम विचार कर 
चुके हे । परन्तु अधिकारों के साथ कत्तेंव्यों का भी घनिष्ठ सबंध हैं, 
क्योकि बिना कत्तंव्य-पालन के अधिकारों का उपभोग संभव और समुचित 
नही है । 

प्रत्येक राज्य या राष्ट्र में नागरिक को भाषण-स्वाधीनता का 
अधिकार होता है। वह देश के कानून के अनुसार मर्यादा का पालन करते हुए 
अपनी इच्छानुसार विचार प्रकट करने में स्व॒तत्र है। परन्तु उसके इस 
अधिकार के उपभोग के लिए यह भी अत्यन्त आवश्यक है कि और दूसरे 
नागरिक उसकी विचार-स्वाधीनता में वाधा न डाले। उनपर किसी 
बाधा को उपस्थित न होने देनें का उत्तरदायित्व ही उस नागरिक के लिएं 
विचार-स्वाबीनता तथा भाषण-स्वाधीनता के अधिकार को जन्म देता 
है । यदि एक नागरिक एक सभा में या किसी जन-सम्रुदाय में या अपने 
ग्राम की पचायत के सदस्यों के वीच अपने विचार प्रकट करते का प्रय॑त्त 
करे और उसी समय दूसरे नागरिक उसके इस अधिकार के उपभोग में 
वाघा पहुँचाते के लिए किसी प्रकार से गान्तिभग करदे तो वह नागरिक 
अपने अधिकार का कभी उपभोग नहीं कर सकेगा | ः 

इससे यह सिद्ध हैं कि जब किसी नागरिक को नागरिकता का कोई- 
अधिकार प्राप्त होता हैं, तो यह अधिकार ही दूसरो के लिए कत्तंव्य 
' बन जाता है। दूसरो का यह कत्ंव्य हो जाता हैं कि वे उसके प्रयोग 
में किसी तरह की वाधा उत्पन्न न करे। 

इस प्रश्न पर एक दूसरे पहलू से भी विचार किया जा सकता है । 
यंदि समाज के सभी सदस्य केवछ अधिकारों पर तो ज़ोर दें पर अपने 
कत्तेव्यों की उपेक्षा करे, तो इसका परिणाम होगा उनके अधिकार-प्रयोग 


क्य. 
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में सघषं । इसके फलस्वरूप समाज का कोई भी व्यक्ति स्वृतत्रतापूर्वक 
अपने अधिकार का प्रयोग न कर सकेगा । 

भारतीय कत्तंव्य-शास्त्र भे कत्तेव्यो के साथ-लाथ अधिकारो पर भी 
जोर दिया गया है । जब नागरिक अपने कत्तंव्यों का सच्चाई के साथ 
पालन करते हे तभी वे ऐसा वातावरण पैदा करने में सफल हो' सकते है 
जिसमे वे अधिकारो का प्रयोग स्वतत्र रीति से कर सके । 


करत्तेव्य-परायण॒ता की आवश्यकता 

समाज सार्वजनिक कल्याण के लिए सगठित जन-समुदाय का नाम 
है । समाज का निर्माण सब व्यक्तियों के कल्याण के उद्देश्य की पूर्ति के 
लिए ही हुआ है । अत. यदि समाज का कल्याण वाछनीय और अभिप्रेत है, 
तो व्यक्तियों को इसके लिए उद्योग करना होगा और समाज के अभ्युदय 

के लिए व्यक्तियों का जो उत्तरदायित्व है, वही उनका कत्त॑व्य है। 
यदि समाज के व्यक्ति अपने कत्तंव्यों का पालन न करे तो समाज 
का संगठन बता नही रह सकता । इसी प्रकार यदि किसी नगर या आम 
के निवासी अपने ग्राम या नगर की व्यवस्था के लिए सगठित होकर 
अपने कर्तव्य का पालन न करे तो उसकी स्थिति बड़ी ख़राब हो जायेगी। 
समाज मे जबतक सब व्यक्ति अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार 
अपने कत्तंव्यों का पालन करते रहते हे, तबतक समाज के लोग सभी 
प्रकार से सुखी और प्रसन्न रहते हे और समाज भी उन्नतिशील बनता है । 
परन्तु जब समाज के व्यक्ति अपने दायित्वों और कत्तेव्यों के पालन की 
अवहेलना करके केवल अधिकारों पर ही ज़ोर देते हे, तब उनका पतन 
शुरू हो जाता है और अन्त में समूचे समाज की अधोगति हो जाती है। 
भारत मे हिंदू-जाति के पतन और पराभव का कारण भी उसकी कत्तेव्य- 
परोयणता के प्रति उपेक्षा-भावना ही है। प्राचीन काल मे वैदिक वर्ण 
व्यवस्था के अनुसार ब्राह्मणो के लिए ये कत्तंव्य निर्धारित किये गये थे -- 
( १) वेद पढ़ना तथा पढ़ाना--अर्थात्‌ गुरुकुलों द्वारा समाज में विद्या 

का प्रचार करना। 
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( २) यन करना तथा करावा--अर्थात्‌ समाज के कल्याण के लिए 
उत्तम और शुभ कर्म करना । 

( ३ ) दान देवा--अर्थात्‌ ब्राह्मण ने अपनी साधना तथा तपस्या से जो 
ज्ञान सचय किया है, उसे जनता को देना । विद्या-दान सर्वोत्तम 
दान माना गया है । 

इन कर्त्तव्यों के साथ-साथ ब्राह्मण को यह अधिकार प्राप्त था कि 
वह दान स्वीकार करे | जनता उसकी सेवाओ के पुरस्कार में अपने श्रद्धा 
के अनुसार ब्राह्मण को दान-दक्षिणा दे, उसकी भेट-पूजा करे, उसका 
आदर-भआतिथ्य करे। ब्राह्मण अपने इन सर्वश्रेष्ठ और महत्त्वपूर्ण कत्तंव्यों 
के पालन करने पर ही इनसे सम्बन्धित अधिकारों के भोग का अधिकारी 
बन सकता था। परन्तु जब ब्राह्मणों ते अपने इन कर्तव्यों की उपेक्षा करके 
सिफ दान-दक्षिणा ग्रहण करने पर ही जोर दिया, तव समाज का पतन 
हो गया | आज यह स्थिति है कि एक ब्राह्मण, एक क्षत्रिय या वैश्य 
अपने अधिकारों के निमित्त तो सदेव सघप करने के लिए सन्नद्ध है, परन्तु 
अपने कर्तव्यों के बारे में वह कुछ भी नही सोचता । इसीलिए तो आज 
समाज में न नागरिकों को अपने अधिकारों का उपभोग करने की 
स्वाधीनता है और न समाज में सगठन तथा सामंजस्य है । 

कत्तेव्यों के प्रकार 

कर्तव्य अनेक प्रकार के है । उनका वर्गीकरण भी कई प्रकार से किया 
जा सकता है। हम यहाँ कर्तव्यों को पाँच भागो में विभक्‍त करते है--- 

( १) भपनें प्रति कर्तव्य , 

(२ ) अपने परिवार के प्रति कत्त॑व्य, 

(३ ) नागरिकों के प्रति कर्तव्य, 

(४ ) समाज के प्रति कर्तव्य, 

(५) राज्य के प्रति कत्तंव्य । 


(१) अपने प्रति कर्तव्य 
प्रत्येक नागरिक का सबसे पहले अपने प्रति कत्तंव्य हैं। यह वावय 
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कुछ विचित्र-सा प्रतीत होता है । परन्तु वास्तव में ऐसा नहीं है । प्रत्येक 
व्यक्ति का अपने प्रति भी कत्तंव्य है । वह नागरिकों और समाज के प्रति 
कत्तंव्य का पालन ही उसी समय कर सकता है जबकि उसने अपने प्रति 
'कत्तव्यों का पालन कर लिया हो । 

प्रत्येक नागरिक को श्रेष्ठ नागरिक बनने का प्रयत्न करना चाहिए। 
यही उसका निजी कत्तेतज्य है। श्रेष्ठ नागरिक बनने के लिए आवद्यक 
है कि वह अपनी शारीरिक, मानसिक तथा आत्मिक शक्तियों के सामजस्य 
और पूर्ण विकास के लिए प्रयत्न करे | इसके लिए उसे अपने शरीर का 
विकास करने की आवश्यकता हैं शरीर को स्वस्थ बनाते तथा ब्रह्मचर्य 
का पालन करते हुए अपने चरित्र का निर्माण करना है। मानसिक 
शक्तियों के विकास के लिए उसे विविध ज्ञान-विज्ञान' की शिक्षा प्राप्त 
करनी चाहिए और आत्मिक-विकास के लिए आध्यात्मिक साधना तथा 
ध्यान एवं चितन की आवद्यकता है । 

इसमे तनिक भी सन्देह नहीं कि श्रेष्ठ नागरिक ही समाज को एक 
उपयोगी अग है, क्योकि वही समाज' के प्रति अपने कत्तंव्य का पालन करने 
में समथ हो सकता है । 


(२) अपने परिवार के प्रति कत्तंव्य 


समाज की इकाई व्यक्ति है और यदि समाज के संगठन पर विचार 
किया जाये तो यह स्पष्ट प्रकट होगा कि समाज का आधोर परिवार- 
संमूह है । प्रत्येक व्यक्ति का परिवार में जन्म होता है और परिवार मे 
ही वह पालन-पोषण पाता है तथा उसी मे रहकर उसके विचारों का 
निर्माण होता है तथा वह अपने परिजनों की विचारधारा तथा संस्कारों 
को ग्रहण करके समाज मे उपस्थित होता है । इसप्रकार व्यक्ति के निर्माण 
मे परिवार का बहुत बड़ा योगदान हू । प्रत्येक व्यक्ति का अपने माता- 
पिता के प्रति विशेष कत्तंव्य है। हिन्दू-विधान के अनुसार प्रत्येक पुत्र 
का यह कत्तंव्य है कि वह वयस्क होने पर अपने माता-पिता का भरण- 
पोषण करे, उनका यथावत्‌ सत्कार करे तथा उनकी धर्म-सम्मत भाज्ञाओं 
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का पालन करे। हिन्दू-शास्त्रो के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति जन्म लेते ही 
जो तीन प्रकार के ऋणों--पितृ-ऋण, देव-ऋण बौर ऋषि-ऋण को 
अपने ऊपर ले छेता है उनमे इस प्रकार उसे पितृ-ऋण चुकाने के लिए 
प्रयत्त करना पडता है । 

पति और पत्नी परिवार के प्रमुख सदस्थ हैँ। पति के पत्नी के 
प्रति कुछ विशेष कत्तंव्य है और पत्नी के भी पति के प्रति विशेष 
कत्तव्य हे। पति को पत्नी के भरण-पोषण का भार वहन करना 
पड़ता हैँ । पत्नी के प्रति उसे वैवाहिक कत्तंव्यो को भी पूरा करना पड़ता 
हैं। पति का कत्तंव्य है कि वह पत्ती के प्रति सच्चाई तथा प्रेम का 
व्यवहार करे और पत्नीन्नतका पालन करे। इसी प्रकार पत्नी को 
भी पति के प्रति भक्तिभाव रखकर पातिव्रत का पालन' करना चाहिए । 
पत्नी गृह की स्वामिनी है और उसका कर्तव्य है कि वह घर की सव 
बातो की ठीक प्रकार व्यवस्था करे तथा सनन्‍्तान का यथोचित पोषण 
करे और उसे शिक्षा दे । पति-पत्नी का आपसी व्यवहार मैत्री के आधार 
पर होना चाहिए-अर्थात्‌ पति पत्नी को दासी न समझे प्रत्युत उसे 
वास्तव में जीवन-सगिनी समझे । 

माता-पिता के सन्‍्तान के प्रति कुछ विशेष कर्तंव्य है। उनका कर््त॑व्य 
है कि वे अपनी सन्तान का पालन-पोवण करे और उन्हे शिक्षित बचावे । 
इसी प्रकार भाइयो व बहनों तथा अन्य सम्बन्धियों के साथ भी प्रत्येक व्यक्ति 
को यथोचित प्रेम-पूर्वक सद्व्यवहार करना चाहिए । 

हिन्दू-विधान में आचार्य की वंडी पूजा की जाती है। आचार्य को 
एक प्रकार से वारुक का आध्यात्मिक पिता ही कहा जाता है। आचाय॑ 
अर्यात्‌ शिक्षकों व अध्यापको के प्रति विद्याथियों को ययोचित व्यवहार 


करना चाहिए । 
(३) भागरिकों के प्रति कत्तंध्य 


अपने या अपने परिवार के सदस्यों के प्रति नागरिक के जो कत्तेव्य हे 
उतका पालन करने मात्र से ही नागरिक के कत्तंव्यों की सम्पक पूत्ति 
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नही हो जाती। उसके अपने पड़ौसियो, बस्ती के वासियों, वगर-निवाोसियों, 
ग्रामवासियों तथा देश-वाततियों के प्रति भी कई कत्तंव्य हे । 

इनके साथ उसे कैसा व्यवहार करना चाहिए--किन-किन' परि- 
स्थितियो एव अवसरों पर उसे कैसा-कंसा व्यवहार करना चाहिएं-- 
इसका पूर्ण विवेचन तो कत्त॑व्य-शास्त्र का विषय है। यहाँ इसका पूरा 
विवेचन सम्भव नही है। अत हम॑ यहाँ केवल उन सामान्य' और आपोर- 
भूत सिद्धान्तो के सम्बन्ध मे ही विचार करते का प्रय॑त्त करेगे जिनके 
आधार पर इन नागरिकों के साथ सम्बन्ध स्थिर करना उचित है। 

समाज में समता, प्रेम तथा सहानुभूति की प्रतिष्ठा के लिए यह 
अत्यन्त आवश्यक है कि एक तागरिक दुसरे नागरिकों के साथ भाई के 
समान व्यवहार करे। दूसरे शब्दों मे उसे भ्रातृभाव की वृद्धि के लिए 
उद्योग करना चाहिए। भ्रातृभाव के साथ-साथ नागरिक में सेवा की 
भावना का होना भी उचित है। कोई भी कार्य इस भावना से नहीं 
करना चाहिए कि वह किसी दूसरे के साथ उपकार कर रहा है। ऐसा 
विचार ही मिथ्या अहकार का जन्मदाता है और अहंकार सच्ची सेवा के 
मार्ग मे एक बडी बाधा है। प्रत्येक नागरिक को अपनी योग्यता के 
अनुसार अपनी सेवा का क्षेत्र चुतने की सुविधा होनी चाहिए। नागरिक 
के व्यवहार मे शिष्टता तथा सहानुभूति का होना परम आवश्यक है । 
सहानुभूति के द्वारा ही वह नागरिकों व समाज की सेवा करने में समय 
हो सकता है | सेवा के लिए सहानुभूति एक प्रकार की मार्गेट्रदशिका 
है । प्रत्येक नागरिक को ग्राम, नगर तथा अपने मुहल्ले में शान्ति तथा 
एकता कायम रखने का प्रयत्त करवा चाहिए | साधारण-सी गलत- 
फहमियो तथा घटनाओ को लेकर साम्प्रदायिक उपद्रव हो जाते हैं । यह 
बताने की आवश्यकता नही कि इन' उपद्रत्ों सें समाज की कितनी हानि 
होती है। नागरिकों का यह कत्तेव्य है कि वे ऐसी गलतफहमियों को 
दूर करने का सगठित रूप से उद्योग करे तथा मामूछी विवादों को शीक्ष 
ही आपसी समझौते द्वारा तय करदे जिससे वे भयकर उपद्रवों का रूप 
ग्रहण न कर सके । यदि नागरिक सहनशीछता से काम ले तो ऐसे झगड़े 
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और उपद्रव वडी आतानी से शान्त किये जा सकते हे। सहतशीलता 
वास्तव में मानवता का एक अमूल्य रत्न है। इसके अभाव मानवीय 
सदगुणों का विकास होना सम्भव नहीं और न इससे समाज का संगठन 
ही कायम रह सकता है। नागरिक का यह भी कर्त्तव्य है कि वह दूसरे 
नागरिकों के जीवन तथा सम्पत्ति का भी वैसा ही आदर करे जैसा कि 
अपने जीवन व सम्पत्ति का करता है । 
राज्य ने प्रत्येक नागरिक को आत्म-रक्षा ( 82६06००७) की 
अधिकार दिया है। परन्तु उस अधिकार के साथ यह कत्तंव्य लगा हुआा 
है कि वह दूसरे के जीवन व सम्पत्ति के अधिकार की रक्षा भी करे। 
जनता की जो सार्वजनिक सम्पत्ति हो--जैंसे बाग, पार्क, तालाब, कूंप 
पाठशाला, धर्मशाला---उसकी रक्षा करना प्रत्येक नागरिक का कत्तंव्य है । 
जीवन में इस महत्त्वपूर्ण मौलिक सिद्धान्त का सदा, सर्वेथा, सर्वेत्र पालन 
दीता आवश्यक है कि प्रत्येक नागरिक को दूसरे नागरिकों के साथ वैसा 


'. ही व्यवहार करना चाहिए जैसे व्यवहार की वहू अपने प्रति उनसे आशा 


६ 


|# 


कत, ता आआा 


है] 
| 


रखता है। इस नियम पर चलने से समाज के व्यक्तियों मे कभी किसी 


विषय पर संघर्ष नहीं हो सकता और जीवन के सब काम बडी सफलता 
से चलते रह सकते हू । 


(४) समाज के प्रति कर्त्तव्य 


हमने दागरिको के कत्तंव्यों के सबन्ध में ऊपर जो निवेदत किया 
है, वह केवल व्यक्तिगत रूप से प्रत्येक नागरिक के ही लिए है। नागरिक 
के कुछ कर्तव्य ऐसे भी है जिन्हे वह दूसरो के सहयोग से पूरा कर सकता 
है । ऐसे कत्तेव्य समाजगत होते हैं। इनके पालन से समूचे समाज का 
कल्याण होता है। प्रत्येक नागरिक का यह कत्तेव्य है कि वह दुसरे 
नागरिकों के साथ सहयोग-पूर्वक समाज के संगठन में भाग छे। समाज के 
उत्कप के लिए उसे राज्य की ओर से कई प्रकार के संगठन निर्माण 
करने का अधिकार प्राप्त है। इस अधिकार का प्रयोग वहु समाज की 
सामाजिक, सास्क्ृत्तिक, साहित्यिक, वैज्ञानिक, व्यावसायिक, व्यापारिक, 
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औद्योगिक, आधिक, मानसिक, स्वास्थ्य-विषयक आदि अनेक प्रकार की 
उन्नति के लिए कर सकता है । 

तागरिको का कत्त॑व्य है कि वे विविध उन्नति के लिए समाज- 
सघ, स्वास्थ्य-सघ, साहित्य-परिपदू, नाट्य-परिषद्‌, शिक्षा-परिषद्‌, 
'विज्ञान-परिषद्‌, व्यवसाय-परिषद्‌, उद्योग-सघ, नगर-सघ, ग्राम-सुधार-सघ 
मनोरजन-गृह, महिला-सघ, राजनीतिक परिपद्‌, और आध्यात्मिक 
परिपद्‌ आदि सगठनों की स्थापना करे । इनमे उन्हे समान रूप से भाग 
लेना चाहिए और यथाशक्ति उनके उद्देश्यो की पूति के लिए अपनी 
योग्यतानुसार प्रयत्त करना चाहिए । 


(५) राज्य के प्रति कत्तंव्य 


जिस भ्रकार राज्य ने नागरिकों की सुख-सुविधा के लिए उन्हे अधि- 
कार प्रदान किये हे, उसी प्रकार नागरिकों का भी यह कत्तंव्य है कि 
वे उसके प्रति अपने दायित्वों को पूरा करने का प्रयत्न करे। राज्य और 
नागरिकों का सबन्ध पारस्परिक सहकारिता की भावना पर ही निर्भर है । 
राज्य का आविर्भाव ही इसलिए हुआ है कि नागरिक सुख और शात्ति से 
जीवन व्यतीत कर सके । राज्य का विकास, इस प्रकार, नागरिकों के 
सहयोग तथा सामाजिक कल्याण की भावना का ही फल है । 

राज्य मे शासन और नागरिक उसके सबसे महत्त्वपूं अग हे। 
शासन का आविर्भाव भी इसी कारण हुआ है कि नागरिकों की सामा- 
जिक व्यवस्था का उचित रीति से नियमन और सचालन हो सके । 
भ्रजातन्त्र-शासन-प्रणाली के अन्तर्गत शासत्‌ का निर्माण नागरिकों की 
आकाक्षा के अनुसार होता है। इसी आकाक्षा की अभिव्यक्ति के लिए 
प्रतिनिधियों के चुनाव की प्रणाली का विकास हुआ | 


प्रतिनिधियों का चनाव 


प्रजातत्र-शासन-प्रणाली के अतगंत प्रत्येक वयस्क स्त्री-पुरुष को,जिसकी 
आयु १८ वर्ष या इससे अधिक हो, शासन संस्थाओं के लिए प्रतिनिधि 


५ 
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चुनने का अधिकार प्राप्त है। संसार के अनेक देशों में जनता को 
वयस्‍्क-मताधिकार प्राप्त है, परन्तु भारतवपं में ४० करोड़ की जन- 
संस्या में सिर ३-४ करोड नागरिफो को मताधिकार प्राप्त है । 

मताधिकार एक बहुमूल्य अधिकार है; परन्तु अजान के कारण 
नागरिक इसके महत्व को नहीं समझते । जो छोग वयस्क नही है, उन्हें 
यह अधिकार इसलिए नही दिया गया हैँ कि उनकी विवेक-वृद्धि इतनी 
विकसित नही होती कि वे अनने कत्तंव्य का उचित रीति से पालन कर 
सके। अंत वयस्क मतदाताओं का यह कत्तंव्य है कि वे छोगों की 
आकाक्षाओं का ध्यान रखते हुए ऐसे किसी उम्मीदवार को मत न दे, जो 
उसके अधिकारी नहीं है । 

मतदाताओं का कत्तेंव्य है कि वे ऐसे देशभक्त, देग-हितैपी, 
विचारवान्‌, विद्वान, सदाचारी जनसेवक को अपना मत दें जो वास्तव में 
उनके सामूहिक हित के लिए कार्य करने मे समर्थ हो। चुनावों के समय 
नागरिक इस सवध मे जैसा व्यवहार करते हे उसी का यह दुष्परिणाम 
है कि योग्य, विदाव और सच्चे सेवक बहुत कम प्रतिनिधि चुने जाते हे । 
देखने में आता हैँ कि स्वार्थी, चरिभहीन या सामाजिक हितो के विरोधी 
उम्मीदवार प्रतिनिषि-सस्याओों मे चुन लिये जाते है। चुनावो के समय 
उम्मीदवारों की ओर से वल-प्रयोग किया जाता हैं भौर मत-दाताओं को 
तरह-तरह के प्रलोगन दिये जाते हूँ | इस प्रकार उम्मीदवार तो भ्रष्ट 
होते ही है, वे अपना दुष्प्रभाव मतदाताओं पर भी डालते हे । 


प्रतिनिधियों के कर्तेब्य 


प्रतिनिधियों का कत्तेव्य है कि वे शासन-परिषदों तथा प्रतिनिधि- 
समभाओ में जाकर समाज के हिंत के लिए उपयोगी कायें करे। उन्हे 
अपने क्षणिक व्यक्तिगत स्वार्थों की पूर्ति के लिए सामाजिक हितो पर 
कुठाराघात नही करना चाहिए । प्रतिनिधियों का यह भी कत्तंव्य है कि वे 
अपने-अपने निर्वाचन-क्षेत्रों मे समय-समय पर भ्रमण किया करे और 
अपने मतदाताओ ही नहीं प्रत्यृत सभी नागरिकों को असुविवाओ, कष्टों 
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तथा शिकायतों की जाँच करके उनके निवारण का उचित प्रबंध करे 
इसप्रकार मतदाताओं तथा नागरिकों के साथ सम्पर्क स्थापित करके वे 
वास्तव मे उनकी आकाक्षाओं को जान सकेगे और तदनुसार धारासभागी 
मे कार्य भी कर सकेगे। 

प्रतिनिधियों का मुख्य कत्तंव्य तो यह है ही कि वे तागरिकों की 
सामाजिक, आथिक तथा सास्कृतिक और औद्योगिक उन्नति के लिए 
उपयोगी कानन बनवाने के लिए प्रयत्न करे। 


शासन-प्रबंध में सहयोग 
प्रजातन्त्र-शसन-प्रणाली के अन्तर्गत शासन-प्रबन्ध नागरिकों के 
लिए, नागरिको की इच्छा से, नागरिको द्वारा होता है। इसलिए प्रजा- 
तन्त्र में प्रत्येक नागरिक को यह अधिकार है और इसीलिए उसका यह 
कत्तेव्य भी है कि वह शासन-प्रबन्ध के कार्य मे योग दे। शासन-प्रंबन्ध 
के कार्य में तीन प्रकार से सहयोग दिया जा सकता है-- 

(१) प्रतिनिधि के रूप मे धारासमाओं में भाग ढेकर और मन्त्रि-मण्डल 
का सदस्य बनकर शासनकाय में प्रत्यक्ष भाग लिया जा सकता 
है। धारासभा का सदस्य बनकर उपयोगी कानून बनाकर सहयोग 
किया जा सकता हें । 

(२) शासन-अबन्ध के विविध विभागों--शिक्षा-विभाग, स्वास्थ्य-विभाग, 
स्थानीय स्वायत्त-विभाग, अर्थ-विभाग, ग्राम-सुधार विभाग, पुलिस- 
विभाग आदि--मे पदाधिकार प्राप्त करके शासन-सचालन के 
कार्य मे योग दिया जा सकता है । 

(३) सामान्य नागरिकों को चाहिए कि वे उपर्युक्त प्रतिनिधियों तथा 
पदाधिकारियों के वध कार्यो मे योग दे । 


क़ानून-निर्माण में नागरिकों का योगदान 
कानून धारासभाओं में बनाये जाते हे। इन सभाओं मे तागरिकों 
के चुने हुए प्रतिनिधि भाग छेते हे। परल्तु प्रजातत्र-प्रणाली के अन्तर्गत 
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मतदाता-नागरिको को भी कानून बनाने का अधिकार प्राप्त है । इसे 
अग्नेज़ी में [0807८ कहते हैं और धारासभाओं द्वारा स्त्रीकृत कानूनों 
पर भी नागरिकों को मत देने का अधिकार प्राप्त है। स्वीजरलैण्ड तथा 
अमरीका में नागरिकों को ये दोनो अधिकार प्राप्त है 


राज्य के कानूनों का पालन 

नागरिको का यह कत्तंव्य है कि वे राज्य के गासन-विधान के तथा 
दूसरे कानूनों का पालन करे। प्रजातत्र-राज्य में बहुमत हारा शासन 
होता है और धारासभाओ मे भी प्रत्येक कानून बहुमत की राय से बनाया 
जाता है । इसलिए समस्त देश उस कानून से वाध्य हो जाता है। जब 
कानून वन चुकता हैं तव समस्त जनता का यह कत्तंव्य हो जाता है कि 
वह उसका सदभावना के साथ पालन करे । 

अब प्रश्न यह है कि यदि घारासभाओं और सरकार द्वारा कोई ऐसा 
कानूतवनाया गया है जो समाज के लिए या उसके किसी वर्ग के लिए 
घातक है, तो क्या उस कानून के विरोधियों का यह कर््तंव्य है कि वे कानून 
की अवज्ञा करे ? इसमे कोई सन्देह नही क्रि प्रत्येक प्रजातंत्र राज्य में 
नागरिकों को यह अधिकार हैँ कि वे किसी भी कानून तथा सरकार के 
कार्य की आलोचना कर सकते ह॑ं और उसके प्रति विरोव-प्रदर्शंन भी 
कर सकते हे । इस प्रकार के विरोध-अदर्शंन वध ( न्यायोचित ) माने 
जाते है। इन प्रदर्शनो का उद्देदय है छोकमत हारा सरकार को यह 
बताना कि उसने जो कानून बनाया है वह समाज या किसी विशेष वर्ग 
के लिए घातक है जिससे सरकार उसमें संशोवन का प्रयत्न कर सके | 

परन्तु कानून की अवज्ञा करना तो देश के विधान के अनसार 
अपराध हूं। ससार के किसी भी सभ्य राज्य के विधान ने नागरिकों को 
यह अधिकार नही दिया है। सोवियत प्रजातव्र-सघ के शासन-विवान 
में भी संघ नोगरिक-सघ के विधान और उसके काननो को 
मानने, श्रम के अनुशासन को कायम रखने, सार्वजनिक कत्तंव्य का 
बादर करने और समाजवादी सभा ( सोसाइटी ) के नियमो का पालन 
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करने के लिए वाध्य है ।* 

परन्तु भारतवर्ष की स्थिति दूसरे प्रजातत्र-राज्यों से भिन्न है। न तो 
भारत में पूर्ण प्रजातत्र राज्य है और म॑ यहाँ नागरिकों की आकाक्षा के 
अनुसार शासन ही होता है । इसलिए यह कहना कठिन है कि सरकार 
द्वारा जो कानून प्रचलित हे वे प्रजा की आकाक्षा को अभिव्यक्त 
करते हे । 

इसीलिए महात्मा गाधी भारतवर्ष मे, २२ वर्ष से सबविनय अवज्ञा 
( 00ए॥ 70॥09०0/27८४ ) आन्दोलन का सचालन' कर रहे हैं । उनका 
यह मत हैं कि यदि कोई कानून अनैतिक है, तो प्रजा को यह अधिकार 
है कि वह उसकी अवज्ञा करे । परन्तु अवज्ञा अहिसात्मक होनी चाहिए । 
सन्‌ १९१९ में गाधीजी ने रौलट-कानून के विरुद्ध सत्याग्रह--संविनय 
अवज्ञा--आन्दोलन किया और सन्‌ १९३० में नमक-कानून, जगल- 
कानून आदि के विरोध में। इस समय वह भारत-रक्षा-कानन | [0४८॥८८ 
०६ 70॥9 ॥८८ ) के विरोध मे युद्ध-विर।धी सत्याग्रह का सचालन कर रहे 
हैं। महात्मा गाधी ने लिखा है-- 

“यह तो हम अधम दा में पडे हुए हे इससे मान लेते है कि 
क़ानून में जो कुछ हो उसे मानना हमारा कत्तंव्य है। अगर मनुष्य एक 
बार इस बात को महसूस करले कि अनुचित जान पड़नेवाले क़ानूनो का 
पालन करना नामर्दी है, तो किर किसी का जुल्म उसे मजबूर नहीं कर 
सकता । यही स्व॒राज्य की कुजी है ।”* 


शान्ति-रक्षा में सहयोग 


प्रत्येक नागरिक का यह कत्तंव्य है कि वह देश की शान्ति की रक्षा 
में राज्य के अधिकारियों की सहायता करें और उन्हें सहयोग दे। 
सरकार ने शान्ति-रक्षा तथा अपराधों के अवरोध तथा अपराधों की 


१ 'सोवियद प्रजातंत्र-सघ” का विधान 
२. महात्मा गांधी; 'हिन्द-स्वराज्य' (हिन्दी-संस्करण १९३९)१० १४८ 
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जॉच के लिए पुलिस-विभाग की स्थापना की है। समस्त देश मे प्रत्येक 
ज़िले तथा तहतील और यहाँ तक कि ग्राम में भी पुलिस के कर्मेत्ारी 
होते है । परन्तु पुलिस के कर्मचारी तागरिकों की सहायता के अभाव 
में न तो शान्ति-रक्षा ही कर सकते है और न॑ बपराधों की जाँच ही कर 
सकते है । अत नागरिको का यह कर्त्तव्य है कि वे शान्ति की रक्षा 
तथा राजद्रोह, पड़यत्र, हत्या, लूटमार, डकेती, चोरी, आग लगाना 
तथा अन्य अपराधों उनके अपराधियों की जाँच के सवध में पुलिस को 
सहायता दे । 


राज्य-कोप में कर तथा लगान आदि देना 


राज्य के शासन का सचालन प्रजा द्वारा दिये गये कर, छगान आदि 
के रूप में आये हुए धन से ही होता है । यदि राज्य के पास इन साधनों 
के द्वारा पर्याप्त कोष प्राप्त नही होता तो बह छोकोपयोगी कार्यो को 
ठीक प्रकार से करने मे असमर्थ रहता है। इसलिए नागरिकों का कर््त॑व्य 
है कि ने ठीक समय पर निर्धारित टेक्स, मालगुजारी आदि सरकार को 
देते रहे। यदि सरकार कोई ऐसा कर छगाती है जो प्रजा पर भार है 


अथवा जो उचित नहीं हैं तो प्रजा का यह कत्तंव्य है कि वह उसका 
विरोध करे। 


स्वदेश-रक्षा 

प्रत्येक देश के नागरिकों का यह कत्तंव्य है कि वे वाह्य आतक्रमणों 
से स्वदेश की रक्षा के कार्य में अपने देश की सरकार की घन, जन आदि 
से पूरी सहायता करे। इसीलिए वहुत-से देशों मे नागरिक सेनाएँ होती 
हैं । सोवियट राज्य में अतिवाय सैनिक सेवा का नियम है| इसी प्रकार 
पुद्ध-काल मे प्रत्यक विग्रही राष्ट्र में अनिवायं सैनिक सेवा का नियमे 
प्रचलित हो जाता है। इस सम्बन्ध में मतभेद पाया जाता है । कुछ विद्वानो 
का यह मत है कि अनिवाय सेनिक-सेवा का नियम नैतिकता और नागरिक 
स्वाधीनता की भावना के विरुद्ध हैं। प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्र है और 
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उससे जबरदस्ती फौज में सैनिक का काम कराना उचित नहीं | 

दूसरा मत यह हैं कि देश की स्वाधीनता की' रक्षा के लिए प्रत्मेक 
नागरिक को सेनिक सेवा करनी चाहिए | ऐसा करना उसका कर्त्तव्य ही 
नही धर्म भी है। यदि अनिवाय॑ सेवा का नियम न रखा जाये तो नागरिक 
रक्षा के कार्य में सक्रिय भाग न लेना चाहेगे । 

इस सम्बन्ध मे हमारा मत यह है कि नागरिको मे देशभक्ति की 
भावना इतनी प्रबल होनी चाहिए कि वे स्वदेश के लिए सदेव प्राणोत्सर्ग 
करने को तत्पर रहे । ऐसी दह्या मे वे स्वय-सेवक-सेना तैयार करने का 
अयत्न स्वय ही करेगे । 


करत्तव्याकत्तेव्य का निशेय 

व्यक्तिगत जीवन और सार्वजनिक जीवन में ऐसे अनेक अवसर 
गाते है जब नागरिकों को यह निर्णय करना बडा कठिन जान पढ़ता है 
कि क्या कत्तंव्य है और क्या अकत्तंव्य है ? ऐसे अवसरो पर उन्हें क्या 
करना चाहिए--यह एक बडा विचारणीय प्रश्न है । 

जब कभी इस प्रकार की समस्या उपस्थित हो जाये तब उन्हें यह 
विचार करना चाहिए कि जिस कायें के करने से अधिक हित-साधन 
हो, समाज का छाभ हो, वही करना उचित है । इसमें तनिक भी सन्‍्देह 
नही कि इस प्रकार के निर्णय में त्याग तथा बलिदान की भावना का 
आधघान्य होगा । 

श्री भगवानदास केला ने इस सम्बन्ध में लिखा है -- 

/जिन कार्यो में भेदभाव न रखकर, समता का आदर्गो रखा जाता 
है, जिनमें हम अपनी आत्मा को विज्ञालता का अनुभव करते है, जिम 
स्वार्य-परार्थ का प्रइन नहीं उठता, वे ही कर्तव्य हु। इसके विपरीत जिन 
कार्यों से भेदभाव की उत्पत्ति होती है, अपने पराये का विचार होता 
हैं; अपना सुल-दुःख मुख्य समझा जाता है, जिनमें आत्मा के विस्तार 
की भावना न रख कर, उसे परिवार या नगर आदि के सीमित क्षेत्र में 
परिमित रखा जाता है, थे अकत्तंव्य है। इसका यह तात्पर्य नहीं दि 
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हमारा अपने परिवार या नगर आदि के प्रति कोई कत्तेव्य नहीं है। नहीं 
नहीं जैसा कि अन्यत्र बताया गया है, हमारा कत्तेंव्य तो स्वयं अपने 
प्रति भी है। हाँ हमें दुतरों के हित को ने भूलता चाहिए ।* 

श्री केलाजी ने जो सिद्धान्त उपर्युवत्त अवंतरण में स्थिर किया है, 
वह वास्तव में नागरिक जीवन के लिए एक उच्च मानवीय आदझ है। 
इस पिद्धान्त के समुज्वल प्रकाश में नागरिकगण कत्तेव्य-अकत्तंव्य का 
निर्णय बडी आसानी के साथ कर सकेंगे । 


१ श्री भगवानदास केला: 'नागरिक-आास्त्र' (१९३२) १० ३१४ 


१० ६ 
प्रजातन्त्र 


प्रजातन्त्र क्या है ९ 


प्रजातन्त्र के सम्बन्ध मे विचार करने से पू्व॑ यह भली भाँति जान 
लेता चाहिए कि प्रजातत्र केवल राजनीतिक पिद्धान्त एव पद्धति ही नही 
है बल्कि वह एक सामाजिक सिद्धान्त और प्रणाली भी है। प्रजातत्र का 
अर्थ है वह सिद्धान्त या शासन-प्रणाली जिसके अनुसार राज्य की शासन- 
सत्ता उसके किसी एक व्यक्ति या वर्ग भे निहित न होकर समाज के 
प्रत्येक सदस्य मे निहित होती है। इसका शभर्यं यह है कि राज्य का 
शासन सम्पूर्ण समाज के सदस्यो की सम्मृति से होता चाहिए। प्रततिद्ध 
राजनीतिक लेख श्री जेम्स ब्रइस का कथन है कि सरकारो का सचालन 
लोकमत द्वारा होता है । चाहे शासन-प्रणाली प्रजातन्त्र हो अथवा एक- 
तनन्‍्त्र या अभिजात-तन्त्र अथवा अधिनायक-तन्त्र, सभी प्रकार की शासन- 
पद्धतियो में शासन जनता की इच्छा से ही होता है । 

प्रजातन्‍त्र और स्वेच्छाचारी शासन-तन्त्र में अन्तर यही होता है कि 
पहली प्रणाली के अन्तर्गत प्रजा यह अनुभव करती है कि सत्ता उसके 
पास है, सरकार का निर्माण उसी ने किया है और शासक प्रजा के आदेश 
का पालन करते हे--अर्थात्‌ शासन प्रजा की इच्छा के अनुसार होता है । 
दूसरी प्रणाली में प्रजा शासक की आज्ञा का पालन करती है, वह 
यह अनुभव नही करती कि उसका निर्माण उसी ने किया है । इस प्रकार 
वह शासक की आज्ञाओ का पालन करती हैं। द नो में छोकमत की 
इच्छा से ही शासन होता है। अन्तर केवल इतना है कि प्रजातन्त्र में 
लोकमत स्वतन्त्र होता है और वह अपनी इच्छा से शासन का निर्माण 
करता है, दूसरी ओर एक-तन्त्र या अधिनायक-तत्र में छोकमत अधि- 
नायक या स्वेच्छाचारी शासक की सत्ता के भय या आतक से उसका 
समर्थन करता है । 
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प्रजातन्त्र भारत के लिए नयी वस्तु, नहीं है। यद्यपि प्राचीन 
भारत में आधुनिक ढग की प्रजातन्त्र-प्रणाली का विंकास नहीं हुआ था, 
ती भी यह प्रभाणित हो चुका है कि वेदिक राजा या हिन्दू नरेण स्वेच्छा- 
चारी शासक नही होता था । प्राचीन काछ में राजा का प्रगा की राज्य- 
समिति द्वारा चुनाव होता था ।? राजा को मन्त्रि्ररिप्‌द्‌ की सम्मतति 
से शासन सचालन करना पडता था । मन्त्रियरिषद्‌ के बहुमत का राजा 
आदर करता था।* राजा के कत्ते्यो का विधान घर्म-आस्त्रो में प्रति- 
पादित होता था और उसके अनृत्तार ही उसे कार्य करना पडता था। 
प्रजा राजा की केवल घर्मगुवतत आज्ञाओं को ही मानने के लिए बाध्य 
थी ।* प्रजा को राजा के चुनने का अधिकार था परस्तु वह उसे अधि- 
कार-च्यूत भी कर सकती थी। राजा को प्रजा की सम्मति से कर वसूल 
करने का अधिकार था भौर वह पुलिस, सेना, सिविक सवित्त तथा राज्य 


. के अन्य कार्यो का सचालन जाति-सघ, परिषदो या पंचायतों द्वारा करता 


क्र 


था। उमर समय आज ज॑सी वैधानिक परम्परा, पालिमेद्री प्रणाली और 
उत्तरदायी शासन नही था । परन्तु ऐसे प्रमाण मौजूद है जिनसे यहू 


सिद्ध है कि प्राचोन काल में भारत में प्रजातत सस्थाएँ मौजूद थी और 
सघ-शासन-अगाली का भी विक्रास हो चुका था । * 


प्रजातन्त्र के प्रकार 


जाबूनिक काल में प्रजातत्र के दो प्रकार है। एक प्रत्यक्ष प्रजातंत्र 
भौर दुभरा परोक्ष प्रजातत्र। प्राचीन यूनान औौर रोम में राज्य छोटे 





१. 'अथव चेद'. हवंई ओरियण्डल सीरीज्ञ । 
२ आत्यपिके कार्य मन्निणों मंत्रिपरियर चाहूय वयात्‌ । ६३ 
तत्र यद्‌भूषिष्ठ कार्यसिद्धिकरं वा ब्ूपुस्तत्कुर्यात्‌ 4 ६४ 
-“कीठल्य अपशास्त्र : अधिकरण १; झ० १५ 
३ हिन्दू राजनीति; स्व० काजीप्रसाद जायतवाल | 
है उपर्युक्त 
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छोटे नगरों के रूप मे होते थ, इसलिए उप युग में यह सभव था कि 
राज्य के समस्त नागरिक स्वर शासन-प्रणाक्षी में भाग ले सके । परन्तु 
आज के राष्ट्र-राज्य में जिनकी जनसरुपा ६ करोड से ३५ भौर ४० 
करोड तक होती है, प्रत्यक्ष रूप से शासन में भाग लेना सब नागरिकों के 
लिए सभव नही । इसीलिए सदियो पूर्व प्रतिनिधि या परोक्ष-प्रजातन्त्र 
का विकास किया गया था । 

प्रतिनिधि-प्रजातत्र का अर्थ यह है कि नागरिक अपने प्रतिनिधियों 
को अपना शासनाधिकार सौप देते है और प्रतिनिधि अपने निर्वाचनों द्वारा 
सौंपे गये अधिकार का प्रयोग उनकी इच्छानुसार करते हे । इसलिए यह 
कहा जाता है कि प्रजातत्र मे प्रजा की इच्छा से शासन होता है । 
निर्वा वो द्वारा निर्वाचित प्रतिनिधि राज्य की धारासभाओंमें शासन- 
विवान का निर्माण करते हैं और फिर उसी के द्वारा राज्य का शासन 
होता है । 

आधुनिक काल मे प्रजातत्र के दो मृख्प उदाहरण विद्यमान है--अग्रेजी 
अजातत्र और अमरीकन प्रज,तत्र। अग्नरेजी प्रजातत्र को पालिमंन्द्री 
या उत्तरदायी शासन-अ्रणाली कहा जाता हूँ। इस प्रणाली के अन्तगंत 
निर्वाचित प्रतिनिवियों के बहुमत-दल हारा द्वासन का निर्माण होता 
है।जो पालिमेट में बहुमत का नेता होता है, उसे सर+र बनाने 
का अधिकार होता है | अत सरकार बहुमत के द्वारा पालिमेट के प्रति 
उत्तरदायी होती है। सयुक्त्र राज्य अमरीका में अमुख शासक ( (0 
एछड़०८एा।ए९ ) समस्त राज्यों के तिर्वाविकों द्वारा चुना जाता है। उसे 
सयक्तराज्य अमरीका की घारा-प्भा (कांग्रेस) द्वारा सामान्यतया पद- 
च्यूत नहीं किया जा सकता । 


प्रजातंत्र का आधार 
प्रजातत्र का आधार क्या है ? ईश्वर ने मनृष्यों को स्वतत्र पैदा 


किया है । वे किसी बबन में नही है । ईहवर ने सत्र मनुष्यों को समान 
पैदा किया है । सभी मनुष्यों को पाँच कर्मेव्रियाँ और पाँच ज्ञाने द्र्य 
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दी हैँ। उन्हे मस्तिष्क और हृदय भी दिया है । वे अपनी मानसिक एव 
शारीरिक शक्तियों के विकास से अपने जीवन को सुखी वना सकते है । 
यह तो स्रयसिद्ध है कि मनुष्य अपनी समस्त शारीरिक, मानसिक एवं 
आध्यात्मिक शक्तियों का सामजस्यपूर्ण विकास केवल स्वाधीन दक्षा में ही 
कर सकता है । यदि वे वधन में "हूँ, तो उनका विकास स्वाभ,विक ढंग 
से न हो सकेगा । यह भी स्वप्न सिद्ध हैं कि मानव-जीवन का लक्ष्य शा्ति 
और आनद की प्राप्ति है । अत' राज्य और समाज को ऐसी व्यवस्था करनी 
चाहिए, जिसमें रहकर समस्त मानव अपने इस परम लक्ष्य की प्राप्ति 
के लिए पुरुतार्थ कर सके। जिस समाज में कानून की व्यवस्था एवं निय- 
त्रण की सत्ता कुछ छोगों के हाथ में होगी, उसमें शेष जनता आनन्द- 
प्राप्ति के प्रयास में सफरता प्राप्त नहीं कर सकती । अंत, इसका निष्कर्ष 
यह है #ि प्रत्येक मनृष्य को अपने समाज, राष्ट्र या राज्य की नीतियों 
के निर्माण में योग देना आवश्यक है, क्यों के जबतक सभी मनुष्यों 
को अपनी आकाक्षाओं की अभिव्यक्ति का सुप्रोग नहीं मिलेगा, तवतंक 
समाज या राज्य यह निर्णय नहीं कर सकेगा कि समाज या राज्य के लिए 
कौनसे नियम हिंतकारी है अगवा किन नियमों के पालन ने करने से 
समाज की हानि है ? बस, प्रजातन्त्र का यही आधार है ।' 

अमरीका की स्वाधीनता की घोषणा में जो सन्‌ १७७६ ई० में को 
गयी थी यह घोषित किया गया था--- 

“हम इन सत्यो को स्वयं-सिद्ध मातते हे कि सब मनुष्य समान पैदा 
किये गये हे । सृध्टिकर्ता ते उन्हें कुछ जन्म-सिद्ध अधिकार प्रदान किये 
है। इन अधिकारों में जीवन-स्वाघोनता और जानस्द-प्राप्ति के अधिकार 
शामिल है। इन अधिकारों की सुरक्षा के छिए सरकारों को स्थापना की 


गयी हैं। इन सरकारों को जो सत्ता प्राप्त है उत्का आदि-न्नोत जनता 
ही है।” 





१ 'प्रजातत्र के मौलिक तत्त्व; रामनारायण 'यादवेन्दु' : 'विज्वम्रन्र' 
मात्तिक, आात्त १ ९४० 
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अगस्त सनू १७९ ६ ई०- में फ्रास की राष्ट्रीय परिषद्‌ ने मानव- 
अधिकारों की घोवणा इस प्रकार की-- 

“अपने अधिकारो के सम्बन्ध में मनुष्य समान पैदा हुए है ।''' 
राननीतिक समाज का उद्देश्य मनुष्य के जन्मसिद्ध तथा प्राकृतिक 
अधिकारों की रक्षा करना है! थे अधिज्षार है भागरिक-ह्वाधीवता, 
सम्पत्ति की सुरक्षा और भत्याचारों का विरोध ।” 

“समस्त प्रभुता का सिद्धान्त राष्ट्र में निहित है। कोई भी व्यक्ति 
किसी एंसी सत्ता का प्रयोग नहीं कर सकता जो स्पष्ट रूप से राष्ट्र से 
आप्त न हुईं हो।'''समस्त नागरिकों को व्यक्तिगत रूप से या प्रतिनि- 
धियो हारा कानून बनाने के लिए इकढ्ठे होने का अधिकार है। क़ानून 
की दृष्टि में बरावर होने के कारण वे समान हूँ । वे उत्त समस्त पदों व 
सम्मानों के अधिकारी हे ।' 


प्रजातंत्र के तत्त्व 

प्रजातत्र के तीन मूल सिद्धान्त है--नागरिक-स्वाधीनता, समानता, 
और वधृत्व | वास्तव में नागरिक-स्वाधीनता प्रजातत्र का प्राण है। 
इसके विना शरजातंत्र को कल्पना सभव नहीं है। प्रजातत्र-राज्य में 
नागरिक-स्वाधीनता को इतना अधिक महत्त्व प्राप्त है कि उसके शासन- 
विधान में सबसे प्रमुख स्थान नागरिकता के मौलिक अधिकारों की 
धोषणा को दिया जाता है । नागरिक-स्वाधीनता मे निम्न-लिखित तत्त्व 
शामिल हें--विचार-स्वाधीनता, मत-अ्रकागन की स्वाधीनता, भाषण- 
स्वाधीनता, समा-सगठन की स्वाबीनता, व्यक्तित्व की स्वायीनता, 
शरीर-स्वाधीनता, धामिक स्वाधीनता, आधथिक स्वाधीनता, राजनीतिक 
स्वाधीनता । इनका विस्तृत विवेचन आठवें अध्याय में किया जा चुका है । 

प्रजातत्र का दूसरा प्रमुख तत्त्व हैँ समानता । सब मनुष्य समान 
उत्पन्न हुए है। इसलिए राज्य को चाहिए कि वह भी कानून की दृष्टि 
में सवको समान माने और उनके साथ समानता का व्यवहार करे । 


!. जेम्स ब्राइस प्ॉडन डेमोक्रेतीज' (१) (१९१९) 
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राज्य को अपने समस्त नागरिकों की सुख-सुविधा के लिए समान अवसर 
व सुयोग देने चाहिएँ। समानता, के कई प्रकार है---राजनीतिक समानता, 
सामाजिक समानता, आधिक समानता आदि । राजनीतिक समानता से 
प्रयोजन यह है कि राज्य के समस्त नागरिकों को, जो योग्य हों, देश के 
शासन-सचालत में भाग लेने का समान अधिकार हो । शासन-संचालन 
किसी व-विशेष का एकाधिकार नहीं होना चाहिए। इसीलिए मताधिकार 
नागरिको को प्राप्त है। वह इसी के द्वारा शासन में भाग लेने के अधि- 
कारी है। परन्तु राजनीतिक समानता की सफलता के लिए सामाजिक 
समानता भी ज़रूरी है। जबंतक समाज मे प्रत्येक नागरिक को समान ते 
माना जायेगा, तव॒तक उसका कोई राजनीतिक महत्त्व नही । इसी का एक 
फल्ताय है--आधिक समता या आध्िक न्याय । समाज में सव वर्गों के 
सुल्न के लिए आथिक समता ज़रूरी हैँ। यदि पावचात्य देशों में प्रजातत्र- 
प्रणाली विफछ सिद्ध हुईं है तो उसका एक मात्र कारण यही है कि प्रजा- 
तत्र-अणादी ने पूंजीवाद के साथ गठ-बन्धन करके समाज में विषमता को 
जन्म दिया | 

समाज में सच्ची वन्धुत्व की भावना उसी समय उत्पन्न हो सकती 
है जबकि उसमें नागरिक-स्वाधीनता और समानता का सिद्धान्त पूर्णतया 
प्रतिष्ठित हो गया हो और नागरिकों ने अपने दैनिक जीवन में उनके 
अनुसार आचरण करने का प्रयत्त किया हो । 

प्रजातत्र के उपर्युक्त तीन तत्त्वों के अतिखित राज्य के नागरिकों 
में सार्वजनिक शिक्षा की भी व्यवस्था हो। जवतक नागरिक सावेजनिक 
प्रश्नों में दिचस्पी न छेगे तवतक प्रजातत्र का सफल होना सभव नही। 
इसके लिए नागरिक-शिक्षा के प्रयार की ज़हरत है। जनता में उच्च 
सार्वजनिक जीवन के प्रति आकर्षण पैदा किया जाये। चरित्रवान्‌ लोग 
सार्वजनिक कार्यो का सपादन करे। प्रत्येक सागरिक को स्वतत्र रूप से 
सोचने का अभ्यास डाला जाये तथा उसका दृष्टिकोण गतिशील बनाया 
जाये। लोकमत भी प्रगतिशील एवं शिक्षित होना चाहिए। भतलूब यह्‌ 
है कि समस्त सामाजिक जीवन का पुतस्सगठन प्रजातंत्र के आधार पर 
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होना चाहिए और नागरिको को प्रजातंत्र के आद्शों एवं व्यवहारों का 
ज्ञान कराया जाये । 

इस प्रकार का प्रजातत्रवादी समाज ही सच्चे .प्रजातत्र-राज्य का 
विकास सफलतापूर्वक कर सकता है । 


प्रजातन्त्रशासन के गुण 


(१) प्रजातन्त्र-शासन का सबसे बड़ा गृण तो यह है कि जनता का 
शासन जनता की इच्छा से उसके चुने हुए प्रतिनिधियों की राज्य- 
संस्थाओं द्वारा होता है। इस प्रकार राज्य-प्रवन्ध पर लछोकमत का 
नियत्रण रहता है। राज्य के बहुमत-दल का शासन होता है, और यह 
दल पार्लमेट के द्वारा प्रजा के प्रति उत्तरदायी होता है । 

(२) प्रजा की इच्छानुसार शासन होने के कारण यह शासन-पद्धति 
स्थायी है, राजन या अधितापक-तत्र की भाँति अस्थायी नही । 

(३) प्रजातन्त्र में जनता यह अनुभव करती है कि उसी ने शासन 
की रचना की हैं और जो कानून शासन-संस्थाओ द्वारा बनाये जाते है, 
वे उसी की इच्छा से बनाये जाते हे। इसलिए जनता राज्य के कानून 
का स्वेच्छा से पालन करती है । 

(४) जवता मे राष्ट्र के प्रति प्रेम पैदा होता है। स्वराष्ट्र की रक्षा 
के लिए नागरिक स्वेच्छा से बड़े से वड़ा वछिदान करने को उद्यत रहते है । 

(५) प्रजातत्र-राज्य में विविध राजनीतिक या सामाजिक वर्गों मे 
सामंजस्य स्थापित होजाता है । अत. वे परस्पर संघर्ष नहीं करते । 

(६) प्रजातत्र मे जनता की इच्छा से शासन होता है, इसलिए 
भीषण राज्यक्रान्ति की सभावना कम होती है| रक्‍तपातपूर्ण करान्तियाँ 
सदैव ऐसे राज्यो में होती हे जिनमे छोकमत का दमन करके शासन 

चलाया जाता है। 

(७) प्रजातत्र में शासन-कर्ता स्वेच्छाचारिता का प्रदर्शन नही कर 
सकते और नवे न्यायालय के कार्यो को छीनकर स्वय त्याय की 


व्यवस्था कर सकते है । 
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(८) प्रजातत्र में जनता को नागरिक-शिक्षा प्राप्त करने का सुयोग 
मिलता है। वह सावंजनिक प्रइनों के सवध में दिलचस्पी लेती है। उम्तभे 


सावंजनिक हिंत के प्र] पर अपना स्वतंत्र मत प्रकट करते की क्षमता 
होती है । 


प्रजातंत्र-शासन के दोष 
प्रजातत्र-शासन में जहाँ इतने गुण है वहाँ उसमें--उसको प्रणाली 
में कुछ दुघ भी है जिनमें से निम्नलिखित विशेष उल्लेखनीय हें-- 

(१) प्रजातत्र की शासन-सस्थाएँ मन्द गति से ही अपना कार्य-पचालन 
कर सकती हैँ । किसी प्रश्न पर, आवश्यकता के समय, शीघ्रता से 
निर्णय करने की सुविधा! कम होती है। 

(२) छोकमत की प्रयतिशीलत। के कारण जनता के विचारों में परिवर्तन 
होता रहता है। किस्ती भी सार्वजनिक प्रइन पर मत्रि-मण्डल में 
अथवा पालिमेट में मतभेद होजाने से सरकारे त्यागपत्र दे देती है। 
फिर नये चुनाव होते है । इस प्रकार शासन-कार्य में अव्यवस्था 
बहुत होती रहती है । 

(३) पजाततरअ्रणाली में बहुमत जब अल्पमत के विचारों का आदर 
नही करता तव बल्पमत अनेक प्रकार के विवाद तथां उपद्रव पैदा 
करता है। यह विवाद और संघर्ष पालिमेट या धारासभा के 
32 द्दी 48% 8 रहता प्रत्युत अत्पमत जनता पर भी 

! प्रभाव डालता है और जन 
हो जाते है। हैं बार जनता में उपद्रव और विद्रोह खड़े 

(४) प्रजातत्र में जनता में नवीन आाद्शों, 
विचारघाराओं के कारण नवीनता ये आंताक कद 
हज कर हल 28 में प्राचीन सस्याओं को नष्ट करने 

जगह ने 
बल बदा है। ई नयी सस्थाएँ खड़ी करने का एक रिवाज-धा 


(५) प्रजातत्र में प्रचार या प्रोपेगेडा एक महान्‌ शत है। प्रधेक 
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राजनीतिक दल नियमित रूप से अपने सिद्धान्तों एवं कार्यों का 
जनता में प्रचार करता है। जिस दल के पास प्रचार का 
अच्छा साधन होता है, वह, चाहे प्रजा का उतना हितेषी दल न 
हो, तब भी अपने प्रोपेगेडा की बदौलत चुनावों मे विजय प्राप्त 
कर लेता है । प्रपपेगंडा से जहाँ लाभ है, वहाँ हानियाँ भी अनेक 
है । प्रपेगेडा की अधिकता का जनता पर बुरा प्रभाव पडता है। 
वह किसी भी प्रइन को स्वतत्र बुद्धि से साचने की क्षमता खो 
बंठती है। 

*(६) प्रजातत्र मे शिक्षा के अभाव के कारण जब अधिकाश जबता 
अज्ञानी और अशिक्षित होती है तब अयोग्य, स्वार्थी तथा 
अवसरवादी व्यक्ति नेता बन बैठते है । जब ऐसे लोगों के हाथ मे 
शासन-सत्ता आ जाती है, तब वे अपने स्वार्थों की पूर्ति के लिए 
उसका दुरययोग करते है। इस प्रकार हम देखते हे कि निर्वाचनो मे 
रिश्वंतखोरी का बडा आतक रहता है । 

(७) प्रजातत्र राज्य-प्रणाली के साथ सारी जनता सहयोग करने को 
प्रस्तुत रहती है, तो भी अत्यन्त विचारशील पुरुष, तर्तववेत्ता, 
महान्‌ धर्मात्मा अथवा अत्यन्त उच्च श्रेणी के महापुरुषों के लिए 
प्रजातत्र में कोई खास आकर्षक या उत्तेजक बात नहीं होती । 

प्रजातत्र मे जो उपर्युवत दोष बतलाये गये है वे उसकी उस प्रणाली 

मे है जो पाइचात्य देशों में स्थापित है। प्रजातत्र के आदेश में कोई 

दोष नही है। ये दोष व्यवहार के है जो प्रयत्न करने पर दूर भी हो 
सकते हे । 

भारतव्षे और प्रजातंत्र 

भारत के सभी विद्ान और राजनीतिक दल इस विषय में एक मत , 

है कि भारत के लिए प्रजातत्र-राज्यप्रणाली ही सबसे श्रेष्ठ और उपर्युक्त 

है। भारत-राप्ट्रीय महासमा का छृक्ष्य भारत में स्वावीन प्रजातत्र- 

राज्य की स्थापना है। मुस्लिम लीग ने जब अपने लखनऊ अधिवेशन 
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(अक्टूबर, १९३७) में अपना लक्ष्य (पूर्ण स्वाधीनता जो पाना 
भजर किया तब उसके अध्यक्ष श्री मुहम्मदअली जिन्ना ने बडे ओजस्वी 
सब्दों में लीग के ध्येय की घोषणा करते हुए कहा--“भुम्लिम छौण 
भारत के लिए पुण्ण राष्ट्रीय प्रजातन्त्रात्मक स्वराज्य चाही है ।' 
सिक्स, भारतीय ईएाई, दलितवग, लिवरलदल, हिन्दू महासभा आदि 
सभी दल प्रजातन्‍्त्र के आदशे में विश्वास करते हे । 


पाकिस्तान 

विगत लाहौर अधिवेशन (मार्चे, १९४०) से मुस॒लिम लीग ते एक 
प्रस्ताव स्वीकार करके यह कुप्रचार करना शुरू कर दिया है कि भारत 
में दो राष्ट्र हं--हिन्दू और मुसलमान | इसलिए भारत में प्रजातन्त्र- 
प्रणाली उपयुक्त नही हैं। हिन्दू ओर मुसलमान दोनो के लिए अलग-अलग 
राज्य होने चाहिएँ। मुसलमानों का राज्य--पाकित्तान--उत्तर-भारत मे 
रहे जिसमे सीमा-प्रान्त, विलोचिस्तान, पजाव, सिन्‍्ध, वगाल आदि 
शामिल हो । शेष भारत में हिन्दू-राज्य कायम किया जाये। मुसलिम 
लीग के नेता श्री जिन्ना ने यह पाकिस्तान की नयी योजना तैयार की है । 
परन्तु इस योजना को भारत के समस्त मुसलमानों ने तो बया उनके 
बहुमत ने भी स्वीकार नहीं किया। कांग्रेस, हिन्दू महासभा, सिक्स, 
ईसाई तथा लिवर सभी इस योजना का घोर विरोध कर रहे हे । इस 
प्रकार भारत में पाकिस्तान की स्थापना राष्ट्र के लिए खतरनाक है । 
और इसकी स्थापना का स्वप्न भी पूरा नहीं हो सकता । 


। ११: 
धामिक जीवन 
नागरिक-जीवन और धर्म 

मानव-जीवन में धर्म का स्थान सदेव अत्यन्त महत्त्वपूर्ण रहा हैं। 
ससार मे कोई भी ऐसा देश नही जहाँ किसी-न-किसी धर्म के अनुयायी ने 
हों किन्तु भारत तो धमम-प्रधान देश ही कहलाता है। भारतीय जीवन 
कै सब अगो--राजनीतिक, सामाजिक, आथिक--पर धर्म का प्रभाव 
है । यहाँ 'घम' की परिभाषा है--यतोड5स्युदयनिश्ेयसलसिद्धि: स धर्म:-- 
जिससे अभ्युदय और नि श्रेयत की सिद्धि हो वही धम्म है। वह मत मज़हब 
या 'रिल्रीजन' के सकुचित अर्थोवाला नहीं रहा। धर्म केवल योगियों 
या धर्माचार्यों की साधना की वस्तु नही है । वह जीवन के प्रत्येक अंग को 
स्पर्श करता है। हिन्दुओ के धर्म-प्रथ वेद है। उनमे मानव-जीवन की 
पूर्णता के लिए नियम और साधन बतलाये गये हे। वे केवल आध्यात्मिक 
ज्ञान के कोष ही नही है, भौतिक ज्ञान के भी अक्षय भाडार हूँ। सभी 
“विद्वानों ने यह स्वीकार किया है कि भारत की सस्क्ृति आध्यात्मिक है 
और भारतीय जनता की धर्म मे बडी श्रद्धा हैं। यहाँ धर्म ने ही मानव- 
जीवन को सुन्दर, श्रेष्ठ और पूर्ण बनाने और धर्म-भावना ने भानव के 
नैतिक धरातल को ऊँचा उठाने में विशेष योग दिया है। भर्मे हमें 
सामाजिक उत्कर्ष के लिए ही प्रेरित नही करता बल्कि हमारे वैयक्तिक 

-जीवन में भी आनन्द और शाति का सृजन करता है। 


(१) बैदिक धर्म 
हिल्दूधर्म सत्तार का सबसे प्राचीत धर्म है । इसी का वास्तविक नाम 
वैदिक धर्म है; परन्तु भारतवर्ष में विदेशियों के आगमन के बाद इस 
धर्म को 'हिल्दू धर्म कहने छगे | यह नाम विदेशियों का रखा हुआ है। वेद, 
-उपनिषद्‌, दर्शन तथा मनुस्मृति में 'हिल्दूं नाम का कही भी उल्हेख 
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नही मिलता। धार्मिक ग्रन्थों मे इस घममें का नाम 'आय्यं धर्म लिखा है । 

उत्तर भारत प्राचीन समय में 'आर्यावत' के नाम से प्रसिद्ध था और 
उसके निवासियों को 'आय्य' कहा जाता था। “आय्ये' का अथ॑ है श्रेष्ठ, 
उत्तम, मान्य पुरुष । 

. चारो वेद ( ऋक, यजु, साम, अथर्वे ) ससार के सबसे प्राचीन 
ग्रथ हें और वैदिक धर्म ससार का आदि-धर्म है। जब ब्रह्मा ने सृष्टि 
उत्पन्न की तो सबसे पहले उन्होंने चार ऋषियों को ज्ञान दिया । यही 
ईह्वरीय ज्ञान 'वेद' है जो उत ऋषियों के द्वारा मानव-समाज के लिए 
सुलभ हो सका | 

उपनिषद्‌ वेदो की व्यास्याएँ हे जो बाद में ऋषियों ने कीं। इसी 
प्रकार दर्शनशास्त्र भी मूनियो द्वारा प्रणीत हे । स्मृतियों मे धर्म के नियम 
है। वे एक प्रकार से कानून-सग्रह हे । सबसे प्राचीन स्मृति मानवधम- 
सग्रह है। यह 'मनुस्मृति' के नाम से भी प्रसिद्ध है । 

वेद, उपनिषद्‌, ब्राह्मण, शास्त्र, और मनुस्मृति सब सस्कृत भाषा में 
हैं। योगदशन के अनुसार वेदिक धर्मानुयायी को निम्न लिखित दस 
नियमों का पालन करना चाहिए । ये यम-नियम इस प्रकार है --- 

(१) महसा--मत, वचन ओर कम से प्राणी-मात्र से प्रेम करना तथा 

किसी भी प्राणी को हानि न॑ पहुँचाना । 

(२) सत्य--मन, वचन कर्म से सत्य का पालन करना । 

(३) अस्तेय--मन, वचन, कर्म से चोरी का त्याग । 

(४) ब्रह्मचर्य्य--वीयं-रक्षा करते गौर सयमपूर्ण जीवन विताते हुए, 
ब्रह्म-ज्ञान प्राप्त करके ब्रह्म-प्राप्ति की साधना 
करना । 

(०) अपरिग्रहू--आवद्यकता से अधिक का सग्रह न करना तथा 
स्वाभिमान-रहित रहना । 

(६) शौच-- जलादि से शरीर तथा वस्त्रों की शुद्धि, पवित्र विचारों से 

मन की शुद्धि तथा ब्रह्म-जान से आत्मा की शुद्धि करना । 

(७) सन्तोष--पुरुषार्य करना तथा हानि-छाभ में शोक न करना । 
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(८) तप-कष्ट सहन करते हुए भी धर्मंसम्मत कार्यों का अनुष्ठानकरना ।' 
(९) स्वाध्याय--स्वय पढ़ना तथा दूसरो को पढ़ाना । 
(१०) ईववर-प्रणिधान--ईश्वर की भक्ति में आत्म-समरपंण । 
इस प्रकार सक्षेप मे, सृतरूप मे योगदशन-कार ने धर्म के दस नियम 
बतलाये है। इनके अनुसार भाचरण करके मनुष्य तन केवल लौकिक सुख 
ही प्राप्त कर सकता है, प्रत्युत मोक्ष भी प्राप्त कर सकता है । 
वैदिक धर्म के मौलिक सिद्धान्त इस प्रकार हे . 

(१) एकंश्वरवाद--इस विश्व और ब्रह्माण्ड का कर्त्ता केवल एक 
ईइवर है । वह सर्वशक्तिमानू, निविकार, अजन्म, अनावि, 
सवेव्यापक और सर्वज्ञ आदि है । 

(२) जीव चेतन है और अनन्त है। वह अमर है, अजन्म हैं और 
अनादि है | जीव में इच्छा, ज्ञान और प्रयत्न होता है। जीव 
जैसे कर्म करता है, वैसा ही उसे फल मिलता है। जब जीव श्रेष्ठ 
कर्म करता है भौर उसे मोझ मिल जाता है तब वह १५ खरब, 
५५ अरब, २० करोड़ वर्ष बाद पुन शरीर घारण करता है । 

(३) जीव एक शरीर का त्याग करके दूसरी योनि में जाता है।इस 
प्रकार पुनंजन्म' में विदवास वैदिक सिद्धान्त है । 

(४) यह सृष्टि-रचना प्रकृति और जीव से हुई है । प्रकृति जड़ है । 
उसमे चेतनता का अभाव है। प्रकृति का कभी नाश नही होता । 
इसलिए वह अनादि हू, अनन्त है । 

(५) वैदिक धर्म के अनुसार मानव-जीवन चार आश्रमों मे विभाजित 
है-- ब्रह्मचय्य, गृहस्थ, वानप्रत्थ और सत्यास । 

(६) इसी प्रकार मानव-समाज गुण, कर्म भर स्वभाव के आधार पर 
चार वर्णो में विभाजित है - ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य' भौर दाद्र । 

(७) वैदिक धर्म मूर्तिपूजा और अवतारबाद में विश्वास नहीं करता। 

(८) वैदिक धर्म जात-पाँत और अस्पृश्यता की भी आज्ञा नही देता । 
आज भोरतवपष में वैदिक धर्म के इस स्वरूप की झलक आये-समाज 

में ही विद्यमाव है, परन्तु वह भी पूर्णतया इसका पालन नहीं करता । 
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दोष हिन्दू-तसमाज मे आज वेदिक घ्में का केवल विकृत रूप ही रह गया 
है। वैदिक धर्म के अनुयायियों मे अनेक धाभिक पथ और प्रचलित है । 
हिन्दू-समाज के अन्तगंत विविध प्रमुख मंत इस प्रकार है --- 


(२) जैन मत 

ईसा से ६ शताब्दियों पहले महावीर ने जैन मत की स्थापना की ' 
थी। जैन मत वेदिक धर्म की प्रतिक्रिया के रूप में उदय हुआ था। 
वह वैदिक धर्म के कुछ सिद्धान्तों को स्वीकार करता है। वस्तुत वह 
हिन्दू धर्म का ही एक रूप है। 

जैन-मत जगत की उत्पत्ति का कर्ता ईइवर को नहीं मानता और 
ने वह वैदिक वर्ण-व्यवस्था को मानता है। जैन मत शरीर और मन की 
शुद्धता पर जोर देता है। इस मत के तीन मूल तत्व है-- ज्ञान, भक्ति 
ओर सदाचार । इन तीनो के द्वारा मोक्ष प्राप्त हो सकती है। 

विद्वव में दो शक्तियाँ है--प्रकृति और आत्मा | विशुद्ध बत्मा जब 
भौतिक शरीर मे आाजाता है तव वह दु ख का कारण वन जाता है । इस- 
लिए तपस्या द्वारा इस शरीर को कष्ट देता चाहिए जिससे आत्मा इसका 
परित्याग करके मोक्ष का आनन्द भोग सके | निर्वाण में अतीत के कर्मों 
का नाश हो जाता है और आत्मा शरीर-वन्धन से मृक्त हो जाता है।' 
जैन मत के अनुसार श्रेष्ठ आचरण के लिए निम्नलिखित निय्रमों का 
पालन करना चाहिए--( १) अहिसा (२) सत्य (३) अस्तेय (४) शौच 
(५) त्याग । 

जैन मत की पुस्तके 'आगरम' कहलाती है। जैनों मे दो सम्प्रदाय" 
हे--श्वेताम्वर और दिग्रम्बर । श्वेताम्वर रेत वस्त्र धारण करते 
हैं और दिगम्वर वस्त्र धारण नहीं करते, नग्न रहते हें। यद्यपि 
जैनमत के प्रवर्तक महावीर नास्तिक और मूतिपूजा के विरोबी थे, 
तो भी आजकल जैन मतावहुम्त्री महावीर की मूर्तियाँ बनाकर उनकी 
पूजा करते हैं। अहमदाबाद, इलोरा अजमेर. आबू और काठियावाड़: 
मे जैन-मन्दिरों की प्रधानता है। ये जैनो के तीर्य-स्थान है । सन १९३१ 
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की जनगणना के अनुसार भारत में १२ छाख ५१ हजार १०५ जैन है । 

यद्यपि हिन्दू धर्म जैन धर्म से भिन्न है परन्तु इसमे तनिक भी सन्देह 
नही कि जैन अपने को हिन्दू ही मानते हे और हिन्दू भी जैन धर्माव- 
रुम्बियों को हिन्दू मानते हे । वे गौ-पूजा करते है, हिन्दू देव-मन्दिरो मे 
जाते हैं, हिन्दू उत्तराधिकार कानून को मानते है, हिन्दू पर्वों और 
उत्सवों को मानते है और भाषा और सस्क्ृति की दृष्टि से भी वे हिन्दू 
ही है । 


(३) बौद्ध मत 


बौद्ध मत की प्रतिष्ठा ईसा से पूर्व पाँचवी शताब्दी मे गौतम बुद्ध ने 
की थी । महात्मा बुद्ध के मतानुसार जीवन' दुःखमय है; समस्त दु खो 
का कारण मोह और तृष्णा है । अत इच्छाओ के दमन द्वारा ही ढु खों 
का परिहार हो सकता है। प्रत्येक व्यक्ति के लिए बुद्ध ने निम्नलिखित 
नियमों के पान पर जोर दिया है--( १) अहिंसा (२) अस्तेय, (३) 
ब्रह्मचर्य (४) सत्य (५) ईर्ष्या-त्याग (६) शिष्ट भाषण (७) प्रलोभन- 
त्याग (८) घृणा-परित्याग (९) अज्ञान-निवारण 

बोद्ध मत में मुक्ति के लिए ईश्वर-मक्ति और ज्ञान की आवश्यकता 
नही है | उसमे नीति-मार्ग पर अधिक जोर दिया गया है। उसकी दृष्टि 
में आत्म-सयम ही मोक्ष का साधन है । बौद्ध मत में अहिसा को सबसे 
उच्च स्थान प्राप्त हूँ । इस धर्म का प्रचार एशिया में खूब हुआ। 
यद्यपि भारत में तो बौद्ध-मतानुयायियों की सख्या बहुत ही कम है, परन्तु 
ब्रह्मा, लका, तिब्बत, मगोलिया, चीन और जापान मे बौद्ध मत का ही 
प्रचार अधिक है क्योंकि सम्राट अशोक ने बौद्ध मत का अनुयायी बनकर 
उसके विरतार के लिए इन देशो में महान्‌ उद्योग किया था । 

बौद्धमत के अन्तर्गत दो बड़े सम्प्रदाय हे--हीवयान और 
भहायान । हीवयान सम्प्रदाय के अनूयाग्री बुद्ध के उपदेशों में 
श्रद्धा रखते हे, वे बुद्ध को एक शिक्षक के रूप मे मानते हे जिसने 
दुखो से मुक्ति पाने का मार्ग बतछाया | महायान सम्ब्रदाय के अनुयायी 
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बुद्ध को भगवान्‌ मानते हे और उन्हें सर्वेज्ञ एवं अमर मानकर उनकी 
पूजा करते हू 

वृद्ध हिन्दुत्व के पुजारी थे | वह वास्तव में हिन्दू-समाज के एक 
महान्‌ ऋान्तिकारी सुधारक थे । उनके भहान्‌ कार्य की विशेषता यह है 
कि उन्होने उपनिषदो के सिद्धान्तो और वेद के उपदेशों को व्यावहारिक 
जीवन मे ओतग्रोत कर उनकी सत्यता भिद्ध की | वुद्ध ने ईद्वर और 
आत्मा के सतर॒ध पर भी उतना अधिक जोर नहीं दिया जितना लोक- 
कल्पाण और सेव!-धर्म पर । उन्होने भारत में प्रचलित जाति-प्रया की 
निस्सारता को मिद्ध करके मानव-बन्धुत्व की स्थापना की। उन्होने 
स्त्रियों की स्थिति में भी सुधार किया । वास्तव में वृद्ध विद्व-प्रेम के 
मानवीय उच्चाद्श को जीवन में चरितार्थ करनेवाले मानवता के महान्‌ 


पुजारी थे। परन्तु आज वौद्धमतानुयायी वुद्ध के आदर्शो व सिद्धान्तो के 
सर्वेथा विपरीत आचरण कर रहे है । 


सिक्‍्ख भत 


सिक्‍्ख मत नवीन मत है । यह हिन्दू-समाज में सुधार करने के लिए 
एक ऐसे युग में प्रचलित हुआ था जबकि हिन्दुत्व पंतन की चरम-सीमा को 
पहुँच चुका था। जत्र हिन्दुत्व पर विजातीय शासकों द्वारा आक्रमण 
हो रहा था, तब गुरु नानक (सर्‌ १४६९-१५३८ ) ने सिक्स मत की 
स्थापना की थी । गुरु नानक ने देश में भ्रमण करें छोगो को यह सन्देश 
दिया कि सबको ईइवर की सत्ता में विश्वास करना चाहिए । कहा जाता 
है कि हिन्दुओ के अतिरिक्त मुसलमान भी नानक के भक्त बन गये । 
गुरु नानक का जातपाँत और अस्पृश्यता में विद्वास नहीं था। सब 
मनुष्य समान हँ--यही उनका मृल सिद्धान्त था । सित्रखों का धम्मं-प्रन्य 
आदि-ग्न्य' है । सि््लमतानुसार ईदवर एक और सर्वव्यापक है, 
वह अभय, अमर, अजन्म, स्वयम्भू, महान्‌ और दयालु है। वह सत्य 
था, सत्य है और मदेव सत्य रहेगा । उसके सिवा दूसग कोई नहीं । 
अनेक गुणो के कारण ईइवर के अनेक नाम हे, पर उसका मृस्य नाम 
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सतनाम है | सित्त मत में इस जगत को अनित्य माना गया है और 
कहा गया है कि ईइवर के ज्ञान से ही मोक्ष मिल सकता है, अत उसी 
का ध्यान करना चाहिए और उसके ही चरणों में आत्म-समप॑ण करता 
चाहिए। सिक्ख मत मूर्ति-पुजा में विश्वास नहीं करता और न बलि 
देने मे ही उसका विश्वास है। सिक्ख गुर-परम्परा को मानते है । उनके 
दस गुरु हुए हे--( १) नानक (२) अगद (३) अमरदास (४) राम- 
दास (५) अर्जुन (६) हंग्गोविन्द (७) हरराम (८) हरकिशन 
(९) तेगबहादुर (१०) गोविन्दर्सिह। नानक के स्वगंवास के बाद 
सिक्स मत में एक नश्रे सम्प्रदाय का उदय हुआ जो' दसते गुरु के जीवन- 
कार में पूर्णतया सुमगठित हो चुका था। सिक्खो को हिन्दुत्व की रक्षा 
के लिए विज्ञातीय शाप्तक्रों से लोहा लेना पडा इसलिए सिक्श्-मंत 
सैनिक सगठन में परिणत हो गया । यह नवीन सम्प्रदाय 'खालसा पथ' 
कहलाता है । इसके विपरीत जो नानक के शान्ति के उपदेशो में विंग्वास 
करते है वे नानक-पयी' कहलाते है । 

भारत में सिन्‍्खों की सबसे अधिक सख्य। पजाब मे है। भारत में 
कुल सित्र्च ४३ लाख २५ हज़ार ७७१ है। सिक्ल पच ककार धारण करते 
हे--कैश, कच्छ, कडा, कृपाण और कषा । 


हिन्दू-समाज के अन्य मत-मतान्तर 
उपर्युक्त प्रमुख मतों के अतिरिक्त हिन्दू-समाज' मे और भी विविध 
मत एवं पथ है । हम सक्षेप में इनका उल्लेख करते है । 
हिन्दू-समाज मे अगणित मतो के आादुर्माव का कारण यह है कि 
भिन्न-भिन्न देवताओं को ईदवर का प्रतीक माता गया है--जसे ब्रह्मा, विष्णु, 
महादेव आदि । 
अज्ञानवश लोगों ने अपने इष्ट देवता को ही सर्वोपरि प्रधानता देकर 
विविध पथो की कल्पना कर डाली | उन्होने अपने इष्ट-देवता को ईदवर 
का अवतार माना और उसकी मूर्ति बनॉक़र पूजा करने लगे । विष्णु 
न्के माननेवाले वैष्णण और शिव के माननेवाले शैव कहलाये । यही 
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वही, लोगो ने देवियों की भी कल्यता की--जैसे सरस्वती, लक्ष्मी, पाती 
भादि । ब्रह्मा की देवी सरस्वती, विष्णु की देवी लक्ष्मी और शिव की 
देवी पाव॑ती या दुर्गा मानी गयी । इन तीनो देवियों को आदिशवित 
माना गया है और इनके उपासक शाक्‍त कहलाते हैँ । इनके अलावा 
हिन्दू-समाज मे कबीर-पथ, दादू-पथ, गोसाईं सम्प्रदाय, माघ और 
तारायंण सम्प्रदाय और वाममा्ग आदि अनेक पथ और सम्प्रदाय प्रच- 
लित है जो किसी सत अथवा आचाये के नाम पर कायम हुए हे । 
कायंसमाज 

उन्नीसवी सदी में जब भारत म वैदिक धर्म के प्रति हिन्दुओं की 
श्रद्धा नष्ट हो रही थी, धामिक क्षेत्र मे पाखण्ड और दम्भ का जोर बढ़ 
रहा था और समाज नैतिक पतन की ओर तेजी से अग्रमर हो रहा था, 
तव धामिक हिन्दू जाति के अन्धविश्वास, और अज्ञान को दूर करने के 
लिए स्वामी दयानन्द ते आयेसमाज की स्थापना की । उन्होने समस्त भारत 
में श्रमण करके वैदिक-धर्म-विरोवी मत-मतान्तरों का खण्डन क्रिया और 
वैदिक धर्म के सच्चे स्वरूप को जनता के सामने प्रस्तुत किया । स्वामी 
दय नन्‍्द ने आयंसमाज के १५ नियम निर्धारित किये जो इस प्रकार हे--- 

(१) सत्र सत्य विद्या का और उससे समझे जानेवाले सब पदार्थों का 
आदिमूल परमात्मा है । 

(२) ईहवर सच्चिदानन्द वहय, निराकार, सर्वशक्तिभान्‌, न्यायकारी, 
दयालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, अनुपर्म, सर्वाधार, 
स्वश्वर, सर्वेव्यापक, सर्वान्तर्गामी, अजर, अमर, अभय, नित्य, 
पवित्र और सृप्टिकर्तता हैँ । उसी की उपासना करना उचित है । 

(३) वेद सत्य विद्याओ की पुस्तक हैँ । वेद का पढ़ना-पढाता, सुनना- 
सुनाना आर्यो का परम धर्म हूं । 

(४) सत्य को ग्रहण करने और असत्य को छोडने को सदा उच्चत रहना 
चाहिए । 

(५) सव काम धर्मानुतार सत्य और असत्य का विचार करके करना 
चाहिए । 
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(६) ससार का उपकार अर्थात्‌ आत्मिक और सामाजिक उन्नति करना 
आयंसमाज का मृख्य उदद्य' है। 
(७) सबसे प्रीतिपूवंक धर्मानूसार यथायोग्य आचरण करना चाहिए । 
(८) अविद्या का नाश और विद्या की वृद्धि करनी चाहिए। 
(९) प्रत्येक को अपनी ही उन्नति से सन्तुष्ट न रहना चाहिए, किन्तु 
सत्रकी उन्नति मे अपनी उन्नति समझनी चाहिए । 
(१०) सब मनृष्यों को सामाजिक स्वहितकारी नियम पालने मे परत्त्र 
और प्रत्येक हितकारी नियम में स्वतत्र रहना चाहिए | 
आयंसभाज के द्वारा हिन्दू-समाज में अनेक क्षेत्रों मे सुधार हुए। 
उसने वेद-कालीन गुरुकुछ शिक्षा-प्रणाली की स्थापना की तथा कन्याओ 
की शिक्षा के लिए अलग कन्या-गु कुल ख़ोले। ल्थियों मे शिक्षा-प्रचार 
और परदा-प्रथा-निवारण के लिए खास तौर से काम किया। बाल- 
विवाह तथा वैवाहिक कुरीतियों के नित्रारण के लिए भी महान्‌ प्रयल 
किया गयां। भादक-द्रव्य-निषेध, हिन्दी-भाषा प्रचार विधवा-विवाह, 
अनाथो की रक्षा तथा शुद्धि-सगठन- ये आर्य-समाज के मुख्य आन्दोलन 
हैँ । आयंसमाज ने ऐसी सर्वतोमुखी ऋन्‍्ति का ध्रादुर्भाव किया कि जिससे 
मृत्राय हिन्दू-जीवन' मे जागरण, शक्ति और स्फूर्ति का सचार होगया । 
भारतवर्ष मे आज भी प्रत्येक नगर और जिले में आर समाज कार्य कर 
रहा है । भारत के बाहर भी यूरोप, अमरीका और अफ्रीका में जहाँ 
भारतीय प्रवासी रहते हे, आर्यस्माज की सस्थाएँ हे । 


बआ्राह्म-समाज 
सन्‌ १८२८ मे बगाल में राजा राममोहन राय ने उपनिषदो के ब्रह्म 
की उपासना के लिए ब्राह्मममाज' की स्थापना की । सन्‌ १९३० में सबसे 
पहले उसका मन्दिर स्थापित किया गया जिसमे सन्रको प्रवेश की आज्ञा 
दी गयी । ब्रा हममाजी मूर्तिपुजा, जातपाँत, अस्पृश्यता आदि कुप्रयाओ को 
नही मानते। इस प्रकार 'ब्राह्म-समाज' ने हिन्दुओ को विधर्मी होने से 
बचाया | 
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रामकृष्णु-मिशन 

सन्‌ १८३३ में वगाल में रामकृष्ण परमहस का जन्म हुआ। वे 
ईइवर के अनन्य भक्त थे । सासारिक सुर्खों को त्याग कर उन्होने प्न्यास- 
ब्रत लिया और योग-समाधि द्वारा ईदवर की प्राप्ति के लिए साधना की | 
उन्होने यह अनृभव किया कि सब धर्मों में एकता है। इसलिए उन्होने 
किसी धर्म का खण्डन नहीं किया । स्वामी विवेकानन्द, जो र/मक्ृष्ण के 
महान्‌ शिष्यो में से थे, वेदात के प्रकाण्ड पण्डित थे । उन्होने वेदान्त का 
प्रचार विदेशों में भी किया | स्वामी रामकृष्ण के उपदेक्षों का प्रचार 
करनेवाली सस्था 'रामकृष्ण मिगन' नाम से प्रसिद्ध है । 


इस्लाम धरम 
इस्लाम या मुसलमान धर्म ससार के प्रमुख धर्मो में से है। इसके 
सस्थापक हजरत मुहम्मद की जन्म-भूमि एशिया महाद्वीप के अरब देक्ष में 
है । अरबवासियो के द्वारा ही यह धर्म भारत, अफगानिस्तान, मिश्र, तुर्की 
आदि देशो में फ़ैताया गया । मृहम्मद साहब के उपदेशो का सग्रह 'कुरान' 
मे है। जब मुसलमानों का राज्य हिन्दुस्तान में हुआ तो उन्होंने भी 
अपना धर्म यहाँ प्रचलित किया। कई मुसलमान बादशाहो ने धर्मप्रचार 
के लिए हिन्दू जनता पर बडे अत्याचार किये, किन्तु अकबर आदि ने 
जनता को पूर्ण स्वतन्त्रता दी। मुहम्मद साहब के उपदेशों का सार 
यह है -- 
(१) एक ईद्वर में विश्वास करो। 
(२) कुरान में विश्वास करो। 
(३) खुदाई निर्णय, स्वर्ग और नक॑ में विश्वास करो । 
(४) पैगम्बरों में भवितिभाव रखो । 
(५) प्रतिदिन यह पाठ करना चाहिए कि “अल्लाह के सिवा और 
कोई ईदवर नही है। मृहम्मद अल्लाह का पेगम्वर है ।” 
(६) मक्का की ओर मुहँ करके दिन में ३ से ५ वार तक नमाज पढनी 
चाहिए । 
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(७) दान-दक्षिणा देनी चाहिए । 
(८) रमजान के दिनो में ब्रत रखना चाहिए । 
(९) मक्का की तीर्थ-यात्रा करनी चाहिए । 

इस्लाम का मूर्तिपूजा मे विद्वास नहीं है । उसका भ्रातृभाव और 
समानता का सिद्धान्त अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है, और उसका द्वार सब 
अनुष्यो के लिए खुला हुआ है । मुहम्मद साहब ने कम पर अधिक जोर 
दिया है। उन्होने लिखा है-- ह 

“जो सच्चाई के साथ अपनी जीविका फमाते है, उन्हें ईव्वर प्रेम 
करता हूँ ।” 

“ईइवर उन छोगों पर कृपा करता है जो अपनी मेहुनत से कमाते 
है और भिक्षावृत्ति पर निर्भर नहीं रहते ।” 

दान-दक्षिणा के सम्बन्ध मे मुहम्मद साहब ने लिखा है-- 

“दान देना प्रत्येक मुसलमान का धर्म है। जिसके पास दान बेनें के 
लिए कुछ नहीं, उसे चाहिए कि वह दूसरों के ध्षाथ भलाई करे और बुराई 
से अलग रहे । यही दान है । 

_ “मूखों को भोजन दो; रोगियों की सेवा करो। आपत्ति-प्रत्त व्यक्त 
की ( अहे वह मृसलमान हो या ग्रेर-मुसतूमान ) मदद करो ।' 
सहनशालता की भावना के सबंध में मुहम्मद साहब का आदेश हैं-- 

“पुरा मुसलमान वही है जिसके वचन और कम से मानव-जाति 
सुरक्षित रहे । सावधान रहो ! वह मुसलमान नहीं जो व्यभिचार करता 
है, बारी करता है, मद्रा-पान करता है या जो किसी के धन का अप- 
हरण करता है।' 

“जो ए#ंव्वरवादी है और जो परलोक में विशतास करता है, उसे 

अपने पडोसियों को हानि नहीं पहुँचानी चाहिए । 

“दि तुम सृष्टि-रचयिता को प्रेम करते हो, तो पहले अपने सहृ- 

थोगियों को प्रेम करो 

८ ईइबर उसके लिए दयालू नहीं जो मानव-जाति के प्रति ऐसा 


व्यवहार नहीं करता ।* 
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भारत में मुसलमानों के दो मुख्य सम्प्रदाय है-शिया और सुन्नी । दोनो 
में सबसे अधिक सख्या सुन्नी मृसलमानों की हैं। शिया बहुत ही कम हे | 
अरब तथा दूसरे देशो से भारत में आये हुए मुसलमानों तथा उनके वशजों 
की सख्या भी बहुत कम है। शताब्दियो तक हिन्द और मुसलमानों के साथ 
रहने से एक-दूसरे पर आचार-विचार का भी बहुत प्रभाव पडा हैँ । कई 
मुसलमान और हिन्दू वेशभूषा, भाषा भादि की सकीणंता से बहुत दूर हे । 

अधिकाद मुसलमानों के तो पूरव॑ज हिन्दू ही हे! बम्बई में खोजा, गृज- 
रात ( काठ्यावाड ) में कच्छी मेमन, हुलाई मेमन और वोहरा तथा 
मलकाने आदि पहले हिन्दू थे। आज भी उनके उत्तराधिकार तथा 
विरासत और वसीयत के मामले हिन्दू-विधान के अनुसार तय होते है । 

सन्‌ १९२१ की जनगणना के अनुसार भारत में मुसलमानों की 
जनसख्या ७ करोड ७६ लाख ७८ हजार है । 


ईसाई धर्म 

ईसाई धर्म भी ससार के प्रमुख धर्मो मे से है। इसके प्रव्तक महात्मा 
ईसा एशिया महाद्वीप में ग्रेलिली में पैदा हुए थे, प न्तु उनका धर्म पहुंचे 
यूरोप में फैला | जब यूरोत के निवासी वाणिज्य-व्यापार करने या उप- 
निवेश बसाने के लिए दूसरे महाद्वीपो, देशों या ठापुओ में पहुँचे तो अपने 
धर्म को वहाँ लेगप्े और उसे वहाँ प्रचलित किया । 

ईसा ने धर्म के मूलतत्त्वी के रूप मे नीचे लिखे आदेश ' दिये थे--. 
किसी और देवता को मत मानों जल, थलू और आकाश की किसी वस्तु 
की प्रतिमा या चित्र मत बनाओ, लोगो के आगे सिर न शुकाओ, न उनकी 
पूजा करो, सबके प्रति दया दिखाओ, अपने प्रभु का नाम बेकार मत 
लो, ६ दिन काम करके रविवार को पवित्रता से त्रिताओ, अपने माता- 
पिता का आदर करो । व्यभिचार मत करो; चोरी मत करो, अपने पडेती 
के विएद्ध झूठी गवाही मत दो और न॑ उसकी किसी चीज पर जी 
छलचाओं । 


१. 'एक्तोडस' (ओल्ड टेस्टामेण्ठ) : अध्याय २० 
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भारत मे पुत॑गाल देशवासी व्यापार के लिए आये, तब उन्होने यहाँ 
ईसाई-धर्म का सूत्रपात किया। बाद में यहाँ ईस्ट इण्डिया कम्पनी का राज्य 
उसके शासकों ढरा फैलाया जाने लगा और भग्रेजी राज्य' की स्थापना 
होजाने के बाद तो राजसत्ता' की सहायता से यहाँ ईसाई-धर्मं का जोरो से 
प्रचार किया गया । फलस्वरूप भारत में एक नया सम्प्रदाय पैदा हो गया 
जो 'इण्डियन क्रिश्वियन' कहलाता है। आजतक भारत मे यूरोप और 
अमरीका के विदेशी मिशन ईसाई धर्म का प्रचार करते आरहे है। नगर- 
नंगर मे ईसाई और उतके पादरी और गिरजे दिखायी देते है । आरण्यक 
जातियो (जैसे भील, गोड, सथाल, कोछ आदि ) मे ईसाई धमं-प्रचारकों के 
विशेषरूप से केन्द्र बने हुए है, और उनमे नियमित रूप से प्रचार है रहा 
है। ईसाई पादरी व प्रचारक शिक्षा, चिकित्सा आदि अनेक प्रकार से 
प्रलोभन भी देते है। सन्‌ १९३१ मे भारत मे ईसाइयो की आबादी 
६२ लाख ९७ हजार ७ थी । 


पारसी धर्म 


ईसा से पूर्र ८ वी सदी मे फारस मे पारसी मत की स्थापना हुईं। 
जरथ॒स्त्र ने इस धर्म की प्रतिष्ठा की । यह फारस का राष्ट्रीय धर्म था। 
और समस्त फारस में इस धर्म के अनुयायी थे। परतु जब सन्‌ ५३७ में 
मुसलमानों ते फारस पर आक्रमण किया तो उन्होने बहुत-से पारसियों 
को मसलमान बना लिया । जरथस्त्र के कुछ अनुयायी भारत मे आकर 
बस गये । अब इस सम्प्रदाय के लोग केवंछ भारन में ही मिलते हे । 
पारसी धर्म का आधार नीति-शास्त्र हूं । ये अहिसा, दान, पवित्रता और 
परोतकार में पूरा विश्वास रखते हे। ये अग्निपुजक है । तपस्या और 
तपस्वी जीवन के लिए पारमी धर्म मे कोई स्थान नहीं है। इनकी धर्म- 
पुस्तक 'अवेग्ता है'। पारसियों मे कोई जाति-भेद नही है । वे धर्मान्धता 
और प्रचार मे विद्ञास नही करते । पारसियों मे विद्या, वैभव और विद्वत्ता 
अधिक है । पारसी अधिकाश मे बम्बई प्रान्त में हें । भारत में इनकी 
सख्या ११ छाख के लगभग है। 


! १२; 
सामाजिक जीवन 


भारत के सामाजिक जीवन में एकता का अभाव है। हिल्ू, 
मुसलमान, ईसाई, पारसी, सिद्ख आदि धर्मम्रात्र ही नहीं है, बल्कि 
वे सामाजिक जीवन की भी व्यवस्था करते है । प्रत्येक धर्म के घामिक 
सिद्धान्त ही भिन्न नहीं होते प्रत्युत उनके द्वारा प्रतिपादित सामाजिक 
व्यवस्थाएँ, आदर्श और सस्थाएँ भी भिन्न होनी है । सामाजिक जीवन मे 
रीति-रिवाजो का वहा महत्त्व हैं। सच तो यह है क्रि सामाजिक जीवन 
इन रीतियो के आधार पर ही स्थिर हैं। यूरोप के देशो में विविध धर्मो 
का पालन करते हुए भी छोग सामाजिक जीवन में समता के आदर्श को 
स्वीकार करते है । इसके विपरीत भारत में प्रत्येक धर्म और मत ने अपना 
समाज-शास्त्र अपने ही ढग का गढ़ लिया है। एक हिल्दू का सामाजिक 
जीवन एक मुसलमान या ईसाई के सामाजिक जीवन से भिन्न है। यद्यपि 
इनमे परस्पर समस्वय करनेवाली प्रवृत्तियाँ भी काम कर रही है। भारतीय 
सामाजिक जीवन के प्रवान-प्रधान अगों की रूपरेखा यो है-- 


हिन्दू जीवन 
हिन्दू-समाज की मुख्य विशेषता है सयुकत परिवार तथा जाति-प्रथा। 
आयंसमाज सैद्धान्तिक रूप में जातपाँत को नही मानता, परन्तु व्याव- 
हारिक रूप में इसका घातक प्रभाव आयंसमाज पर भी पड़े बिना नहीं 
रह सका । आयेसमाज भारत में पुन वैदिक वर्ण-व्यवस्था की स्थापना 
करना चाहता है। अत सबसे पूर्व प्राचीन वर्ण-व्यवस्था पर व्यावहारिक 
दृष्टि से विंचार करना उपयुक्त होगा। 


बेदिक वर्णे-व्यवस्था 
“र्ण' शब्द के अर्थ हैं रूप, भेद, प्रकार, रण आदि | परन्तु इसका 
वेदिक अर्थ है श्रम-विभाजन । 
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ऋग्वेद के पुरुष-यूकत में वर्ण-व्यवस्था का विधान' है। यजुेेर मे 
लिखा है-- 

“जो पूर्ण व्यापक परमात्मा को सृष्टि में मुख के समान सबमें 
उत्तम हो वह ब्र ह्ण, जो बाहु की भांति बलवीयंवान्‌ हो वह क्षत्रिय, जो 
उरू की भाँति अन्य सब अगों का पोषण करे वह वेदय और जो पाँवों की 
भाँति सेवा करे वह शूद्र है ।”' 

इस वेद-मत्र मे सम्पूर्ण मानव-समाज को गुणों एवं योग्यता के 
काधार पर चार भागों मे विभाजित किया गया है--नब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैद्य और शाद्र । ब्राह्ोण की उपभा मस्तिष्क से दी गयी है। जिस 
प्रकार शरीर में मस्तिष्क का स्थान सर्वोच्च है, उसी प्रकार समाज में 
ब्राह्मण का स्थान है। वह जैसे शरोर के कार्यों का सचालक है, उसी 
प्रकार ब्राह्मण भी समाज का नियामक है। क्षत्रिय की उपमा बाहु से 
दी गयी है। जिस प्रकार बाहु शरीर मे बल का सूचक है और 
शरीर की रक्षा करता है उसी प्रकार क्षत्रिय अगने बल से समाज की 
रक्षा करता है। उरू का कार्य है भोजन के पाचन आदि से शरीर का 
पौधण । उसी प्रकार वैश्य का भी कार पोतण करना है। वह पन-वान्य 
से समाज का पालन करता है। पाँव जिस प्रकार शरीर की सैवा करते 
है--उसी प्रकार शूद्र भी सारे समाज की सेवा करते है। 

वर्ण व्यवस्था के सिद्धान्त मे यह कार्य-विभाजन बडी उत्तमता से 
किया गया है। समाज को बुद्धि, बल, पोषण और सेवा इन चार की 
जरूरत है ही । जबतक इनमें से एक का भी अभाव' होगा समाज की 
व्यवस्था ठीक नही रह सकती । ब्राह्मण वृद्धि का प्रतीक है, क्षत्रिय बछ 
का, वैद्य पोषण का और शूद्र सेवा का। यह वर्ण-व्यवस्था व्यक्तिगत 
गण, कर्म और स्वभाव पर निर्भर है । जन्म के कारण ही न कोई ब्राह्मण 
हो सकता हैं न क्षत्रिय और न वैद्य | यही कारण है कि सामाजिक 
जीवन में सरत्नार का विशेष महत्त्व है। सस्‍्कारो से ही एक शूद्र ब्राह्मण 

३ ब्राह्मणोध्त्य मज्बमासीदूबाहू राजन्यः कृत: ५ 
उरू तदस्य यहेदय पद्भ्या शूद्रो अजायत ॥यजुबद ३१-३५ 
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का पद पा सकता है एक वैद्य क्षत्रिय वन सकता है । यदि ब्राह्मण में 
उसके वर्ण के अनूसार गृण-कर्म न हों तो वह गिर जाता है । 

(१) ब्राह्मण के कत्तंध्य--वेद-शास्त्रो तथा समस्त ज्ञान-विज्ञान 
का अध्ययन करना, उनकी जनता को शिक्षा देना, शुभ कर्म करना, 
तथा यज्ञ कराना, समाज को विद्यादि शुभ गूणो का दान देना और 
गृहस्थों से अपनी जीविका के लिए दान-दक्षिणा प्राप्त करना । गीता के 
अनुसार ब्राह्मण मे निम्नलिखित गुणों का होना आवश्यक हँ--शम, दम, 
तप, शौच, क्षमा, निरभिमान, ज्ञान, विज्ञान तथा' आस्तिकता | 

(२) क्षत्रिय के फरत्तव्य--वेद-शास्त्रो का अध्ययन, यज्ञ तथा शुभ 
कर्म करना, सुपात्रों को दान तथा प्रजा को अभयदान, प्रजा की रक्षा, 
जितेन्द्रिय रहना, वीरता के काम करना, तेजस्वी होना, आपत्ति के समय 
धैर्य से काम लेना, सेन्य-विद्या में निपुणता, युद्धकौशल, ईइवर-भक्ति तथा 
प्रजा को पुत्र के समान मानना । 

(३) वेह्य के कत्तंब्य--वेद-शास्त्रो का अध्ययन, यज्ञ करना, दान 
देना, पशु-पालन, वाणिज्य-व्यापार करना, व्याजलेना तथा कृषि करना । 

(४) शूद्र के कर्तेध्य--मनृस्मृति .के अनुसार परमेदवर ने जो 
विद्याहीन हो जिसको पढने से भी विद्या न आ सके, जो शरीर से पुष्ठ, 
सेवा में कुकछ हो उस भूद्र के लिए अन्य वर्गों की निंदा से रहित प्रीति- 
पूर्वक सेत्रा करना, यही एक कर्म करने की आज्ञा दी गयी है । 

इन वर्णों का आधार व्यबित के गुण, कम एवं स्वभाव हँं--इसके 
लिए मनुस्पृति का निम्नडिखित प्रमाण दिया जाता है-- 

“जो शूद् पुर में उत्पन्न होकर ब्राह्मण, क्षत्रिय या बेदय के समान 
गण, फर्म स्वभाववाल्ता हो वह ब्राह्मण, क्षत्रिय या बेच्य हो जाता है 
वैसे हो जो ब्राह्मण क्षत्रिय या वैश्य कुल में उत्पन्न हुआ और उसके गुण, 
कर्म और स्वभाव शूद्र के सदृश हो, तो वह शूद्र हो जाता हैं ।”' विशाल 


१ शूद्रों ब्राह्मणतामेति ब्राह्मणइचेति शूद्रताम्‌ । 
क्षत्रियाम्जातमेवन्तु विद्याहंदयात्तथंव च॥ मनु ० अ० १० इलोक ६५ 
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आपस्तम्ब सृत्र में लिखा है-- 

“घर्माचरण से निक्ृष्ठ वर्ण अपने से उत्तम वर्ण को प्राप्त होता है ।” 
शुक्रनीति का अध्याय १ श्लोक ३८ भी यही कहता है-- 

“जन्म से काई ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेद्य, शूद्र या मलेच्छ नहीं किन्तु 
सारे वर्ण-मेद का आधार गृण-कर्म पर है। ' 


वर्तेमान युग में वरण-व्यवस्था 

वैदिक युग मे या उसके बाद किसी अन्य युग में यह वर्ण-व्यव'था, 
जिसका ऊपर वर्णन किया गया है, समाज में बनी रही हो, परन्तु यह 
तो निविवाद है कि आज भारत में वर्ण-व्यवस्था का पूर्ण विनाश हो 
चुका है। आज न कोई ब्राह्मण वर्ण है, न क्षत्रिय वर्ण और न वैश्य वर्ण । 
महात्मा गाघी के शब्दों मे आज सत्र 'शूद्र' है । सम्भव है, कुछ व्यक्ति 
ऐसे निकल आये जो वैदिक परिभाषा के अनसार ब्राह्मण, क्षत्रिय या 
वैश्य हों, परन्तु इतना तो निश्चयपूर्वक कहा जा सकता है कि आज 'वर्ण 
वास्तविक रूप मे नहीं मिल सकते । 

वर्ण-व्यवस्था आर्य-सम्यता के विकास-काल में किसी अवस्था के 
लिए उपयकत रही होगी, परन्तु आज के सामाजिक जीवन मे, जो पूर्व- 
कालीन जीवन से सव्था भिन्न है वर्ण-व्यवस्था विक्ृत हो गयी है और 
श्रेय की ओर ले जाने के बदले हमे ह्लास की ओर ही छे जा रही है । 


जाति-प्रथा 
आज के हिन्दू-जीवन की दो प्रमुख विशेषताएँ है-जाति और 
परिवार । आज भारत मे ३००० से भी अधिक जातियाँ हे और उनकी 
भी हज़ारों उपजातियाँ हे । इस तरह हिन्दू-समाज जातियो के छोटे-छोटे 
दायरो में बँटा हुआ है| वेदो मे ऐसा एक भी मत्र नही है जो जाति- 
प्रथा को सिद्ध करता हो। इस प्रकार यह तो सिद्ध है कि यह सस्था 

वेदविहित नही है और न घामिक ही है । 
मनुस्मृति मे भी चार वर्णो का विधान है । यदि उसमे जातियो का 
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उल्लेख है तो वह यह सिद्ध नहो करता कि जातियाँ घामिक सस्थाएँ हूं । 
स्मतियाँ तो यग-विशेष के सामाजिक नियमों के संग्रह है । उनमे समय 
समय पर परिवतंन होना स्वाभाविक है। 

जातियो की उत्पत्ति वस्तुत हिन्दू-सामाजिक जीवन में बराजक्ता 
के फलस्तररूप हुईं है। हिन्दू समाज में, जो हजारो उपजातियाँ है, वे 
हिन्दू जोवन की अन्य विशिष्टताओ से सम्बन्धित है। इन विशिष्टताओो 
में से एक है सम्मिलित परिवार | 

जाति की तीन मुख्य विशेषताएँ है । वे इस प्रकार हैं -- 
(१) जन्मपरक अपरिवत्तनशील विषमता 

इसका अर्थ यह हैं कि जो व्यवित जिस जाति में जन्म लेता है वह 
आजन्म उसी में गिना जाता है। वह अउती जाति को वदल नही सकता। 
यदि वह “महत्त” के कुल में पैदा हुआ है तो वह चाहे जैसा विद्वान 
और पण्डित व्यो न हो जाये, उसकी जाति 'महत्तर' ही रहेगी और 
समाज उसके साथ उसी प्रकार का व्यवहार कुर्रेगा । 

(२) व्यवसायों व उद्योगों का जाति के आधार पर वर्गीकरण और 
उनकी विषमता 

प्रत्येक जाति के लिए जो व्यवसाय या पेशा निर्धारित है वह उसी 
को करती है और अपनी सन्तान को भी वही काम सिखाती है। एक 
ब्राह्मण कहलानेवाला व्यक्ति पुरोहित का काम करके अपनी जीविका 
कमाता है, वह अनने पुत्र को भी वही काम सिखाता है। इसी प्रकार 


जो व्यक्ति सफाई का काम करता है, वह अपनी सनन्‍्तान से भी वही 
काम कंगता है । 


(३) विवाह-सम्बन्ध तथा खानपान -- 
जाति की तीसरी विशेषता यह है कि वह विवाह-सम्बन्ध तथा खान- 


पान अपनी ही जाति तक परिमित रखती हैं। इस प्रकार जाति रक्त 
की पवित्रता पर अधिक ज़ोर देती है । 





१ के० एम० पणिश्कर . 'हिन्दृइज्म एण्ड दि मॉडन बल्ड' - पृष्ठ २९ 
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यह जाति-प्रथा हिन्दू-संगठन और एकता में सबसे अधिक बाधक 
रही है। तभी समाज-सुधारकों ने यह स्वीकार किया है कि जाति-प्रथा 
सामाजिक संगठन के लिए एक विकेट वाघा है । आइचय की वात है कि 
हिन्दू-महासभा, जो हिन्दू-संगठन पर जोर देती हैँ, हिन्दू-समाज के इन 
अगणित विभागों के नाश के लिए कोई योजना नहीं सोचती । प्रोफेसर 
वाडिया ने जाति-प्रया के सम्बन्ध में लिखा हैँ-- 

». "उपविषदों को उच्च कोटि की आध्यात्मिकता और गीता का नीति- 
शास्त्र जाति के अत्याचार के कारण कोरे शब्द-मात्र रह गये हैँ । नित्त 
भारत ने चेतन भौर जड॒ जगत की एक्ता का सन्देश दिया उत्ती ने एक 
ऐसे सामाजिक विधान को ऊन्‍्म दिया जितने अपनी सन्तति को छोहे- 
छोटे दायरो में बाँद दिया | उसी ने विदेशी सत्ता को यहाँ विजय प्राप्त 
करने का सुयाग दिया जिसके कारण चहु न केवल गरीब और कमदार 
ही हो गया है बल्कि अछुतपत का आगार बन गया हैं ।! 

हन्दू-समाज में प्रचलित जात-पाँत की कुप्रथा का जो कुप्रभाव समाज 
के आचार पर पडा है उसके विययर में विद्वान वैरिस्टर डा० भीमराव 
अम्बेडकर ने लिखा है'-- 
” गजाति ने सार्वजनिक भावना का नाञज्ञ कर दिया हुँ। जाति ने 
विजनिक दान-दक्षिणा की भावना का विनाश कर दिया है। जाति ने 
लोकमत को अमभव बना दिया हुँ। एक हिन्दू की जनता उ6की जाति 
ही हैं। उसकी जिम्मेदारी केवल उसझ्नी जाति के प्रति हुँ। उत्तकी 
भक्ति केवल उत्तरी जाति तक ही परिमित है । सदाचार पर जाति का 
बंधन हुँ और नेनिक्तता भी ज वि ते प्रभावित है ।* 
जाति-्रथा ने वालव में हिंदू-समाज का बड़ा अनिष्ट और अनये किया 
है और वह उसके पतन के कारणों मे से एक है ! परन्तु हप॑ की वात है 
'कि विचारशीछ मनीषियों के द्वारा जात-पाँत प्रया मे अब परिवतेत किये 


१. प्रो० वाडिया : “कंटेग्पोरेरी इण्डियन फिलॉसफी, पृ० ३६८ 
२. डाँ० भीमराव अम्बेडकर : एनिहिलेशन आँव कार्ठ', १० २४ 
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जा रहे हे और जाति-बधन भी ढीला होता जा रहा है । हिन्दू-समाज 
के नेता यह अनुभव कर रहे है कि हिन्दुत्व की रक्षा के लिए हिन्दू-सगठन 
जरूरी है। हिन्दुओ में एकता पैदा करने के लिए प्रयत्न॑ करने की आवब- 
इयकता को अब वे अनुभव करने लगे हे | अब जाति-प्रथा एक सामाजिक 
सस्थ” बन गयी है और उसकी घमममं से तनिक भी सबंध नही है, इस तत्त्व 
को सभी हिन्दू नेता स्वीकार करते हैं। आजकल भारत मे केद्रीय और 
प्रान्तीय धारासभाओं के रूप में एक ऐसी सत्ता मौजूद है जो सामाजिक 
सुधार करा सकती हूँ। इन्हे हिन्दू-विधान मे परिवरनन एवं सशोघन करनें 
का अधिकार मिला हुआ है। जतता के इन प्रतितिधियों को 'स्मृति' 
बनाने का अधिकार है। इसलिए हिन्दू-समाज में क्ान्तिकारी परिवतंन 
के लिए इस सत्ता का प्रयोग किया जा सकता है और धारासभा द्वारा 
एक नयी स्मृति बनायी जा सकती है जो सर्व प्रकार से इस बीसदी सदी 
के लिए उपयुक्त सिद्ध हो सके । 

हिन्दू-समाज की सभी जातियो को राजनीतिक सत्ता मित्री हुई है 
और वे सभी राज्य-सघटन पर आना प्रभाव डाल सकती है। जिन 
जातियो को प्राचीन काल में कोई व्यवस्था! देते का अधिकार नही था 
वे भी आज घारासभा में जाकर देश के छिए उपयोगी कानून बनाने में 
हाथ बेटा रही है। तब तो केवल ब्राह्मणों ही को व्यवस्था देने का अधि- 
कार था, परन्तु आज ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, तथा दलित जातियों 
और स्त्रियों तक को इन धारा-सभाओ में जाकर कानून बनाने का 
अधिकार है। 

इस जमाने मे देश में जो राष्ट्रीय आन्दोलन चल रहा है उसका भी 
जाति पर स्वास्थ्यकर प्रभाव पड रहा है। राष्ट्रीय आन्दोलन दो प्रकार से 
पुरातन हिंदु-भावना पर कुठाराधात कर रहा है। उसके द्वारा राजनीतिक 
पत्ता को अधिक महत्व दिया जा रहा है और घामिक सत्ता तथा क्ट्ट्र्ता 
का राजनीतिक जीवन में कोई महत्त्व का स्थान नहीं है। दूसरा 
प्रभाव यह पड रहा हूँ कि राजनीतिक सत्ता पाने के लिए राष्ट्रीय 
आन्दोलन यह सिद्ध कर रहा है कि समाज के निर्माता त्वय मानव हू । 


१६० भारतीय संस्कृति और नागरिक-जीवन 


वह कोई देवी विधान नही है जिसे ईदवर ने हमपर लहाद दिया हो । 
इस प्रकार यह भावना जाग्रत होती जा रही हैँ कि मनुष्य ही समाज- 
व्यवस्था के निर्माता हे । 


कुटुम्ब का प्रयोजन 

'कुटुम्ब' वह छोटे-से-छोटा मानव-समुदाय है जिसमे केवल पति-पत्नी 
और उनकी सन्तान हों अत विवाह के बाद ही कुटुम्ब का प्रादुर्भाव 
होता है । 

कुटुम्ब मानव के जन्म के साथ ही पैदा हुआ और आज भी वह 
विद्यमान है । वास्तव में कुटम्ब उतना ही प्राचीन है जितनी कि मानव- 
जाति । मानव के कौटुम्बिक जीवन का समाज से गहरा सम्बन्ध है । 
वास्तव में मानव-सम्यता का आधार कुटुम्ब ही है। इसमे तनिक भी 
सन्देह नही कि कुटुम्ब के नाश होने ही मानव सभ्यता भी नष्ट होकर 
फिर उसी बबंर दशा को प्राप्त हो जायेगी । विवाह, उत्तर/विकार, दत्त- 
विधान आदि सबका कुटुम्ब से सम्बन्ध है। कुटुम्ब और विशेष हूप से 
संयुवत कुटुम्ब का आयं-सस्क्ृति में बड़ा महत्त्व है ] 

भारतवर्ष मे प्रारम्भ से ही सयुक्त कुटुम्ब-्प्रथा पायी जाती है। 
भारत के अधिकाश में पितृकुल ही है । दक्षिण में कुछ ऐसी' जातियाँ भी 
है जिनमे मातृकुल भी पाये जाते हे । कुटुम्ब-प्रथा के पीछे दो विचार 
प्रमुख है--स्त्रियाँ पवित्र और साध्वी रहे और उत्तराधिकार का तियत्रण 
पुरुषो के हाथ में हो । जबतक समाज' में इन दोनो विचारों का आदर 
होता रहेगा, तबतक कुटुम्ब कायम रहेगा । 


संयुक्त-कुटुम्ब-प्रथा 
सयुक्त-कुटुम्व॒ की प्रथा बहुत प्राचीन है |” इसमें पति, पत्नी पिता 
माता,पितामह, पितामही, बहन, भाई पुत्र पुत्री, दत्तक पुत्र आदि शामिल 
हैं। कुटुम्ब के विशेष नियप होते हे । इन्हे कुलाचार कहते हूं । जन्मोत्सव, 
उपनयन, विवाह, खान-पान, सामाजिक रीति-रिवाज, उत्तराधिकार और 
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सदाचार आदि इन कुलाचारों ही पर निर्मर होते है। सयुकत-क्ुटुम्ब मे 
गृहपति का स्थान सर्वोच्च है और गृहिणी उसके अधीन रहती है । 

हिन्दू-विधान के अनुसार आजकल कुटुम्ब के निम्नलिखित सदस्यों 
को सम्पत्ति के अधिकार विरासत में मिलते हे-- 

(१) पुत्र (२) पौत्र (३) अपीज (४) पत्नी (५) पुत्री (६) नाती 
( घेवता ) (७) मा (८) पिता (९) भ्राता (१०) भतीजा आदि। 
दायमाग-कानून के अनुसार बंगाल में यदि कोई हिन्दू किसी भी सम्पत्ति 
को छोड़कर मर जाये या मिताक्षरा कानून के अनुसार कोई हिन्हू अपनी 
पृथक सम्पत्ति छोडकर मर जाये तो उसकी एक या सब विववा स्त्रियों 
को मिलकर उसके पुत्र के वरावर भाग मिलेगा। परन्तु उसका या उनका 
सम्पत्ति पर वैसा अधिकार न होगा जैसा स्त्री-धन पर होता है । 


संयक्त कुटुम्ब में स््री-पुरुष के अधिकार 

सयुक्त-कुटुम्ब में पुरुष को कुटुम्व में सवसे अधिक अधिकार प्राप्त 
है। पुत्र का अपने पिता की आधी सम्पत्ति पर अधिकार होता है | वह 
उसे अपने पिता के जीवन मे विभाजित करा सकता है । जबतक वह 
जीविकोपाजंन के योग्य नही हो जाता तबतक पिता से उसे भरण-पोषण का 
अधिकार है । पिता की मृत्यु के वाद उसकी पैतृक या अजित सस्पूर्ण 
सम्पत्ति पर उसका पूरा अधिकार हो जाता है। वह उसे वसीयत में दे सकता 
है, वेच सकता है या रहन रख सकता है । उसे सम्पत्ति क्रम करने का भी 
अधिकार है । वह उसे दान अथवा दहेज मे दे सकता है । उसके अधिकार 
पर वन्धन नही है । परन्तु यदि उसके कोई पुत्र है तो उसे उसके अधि- 
कार पर॑ आघात करने का अधिकार नही है । यदि पुत्र के आधे हिस्से को 
उसने भ्रप्ट कर दिया या. उसे अनावश्यक ढंग से खर्च किया तो पुत्र को 
उसे पुन प्राप्त करने का अधिकार है। पुरुष, सक्षेप मे, गृहस्वामी है । 
बह वास्तविक अर्थ में गृह का स्वामी है, स्त्री गृह-स्वामिनी है। परन्तु 
उसके गृह में अधिकार बहुत सीमित है । कुदुम्ब में स्त्रियों में केवल 
निम्नलिखित स्त्रियों को सम्पत्ति के अधिकार प्राप्त है-- 
२१ 
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(१) विववा पत्नी (२) पुत्र की विधवा पत्नी (३) पौत्र की 
विधवा पत्नी (४) पुत्री (५) मा (६) पितामही (७) बहन (८) पौती 
(९) पुत्र की पुत्री । 

स्त्रियों के सम्पत्याधिकार दो प्रकार के है । एक को हम स्त्री-अधि- 
कार ( ज़००७7'$ 79४26 ) कहते है और दूसरे को स्त्री-धन । पुएष से 
जो सम्पत्ति विरासत मे प्राप्त होती है, वह स्त्री-अधिकार है। उस 
सम्पत्ति को केत्रल भोगने का ही उप्ते अधिकार है। उस पर उप्का पूर्ण 
स्वामित्व नही होता । | 

स्त्री-धन पर स्त्री का पूर्ण अधिकार होता है। यहाँ स्त्री-धन का 
प्रयोग विशिष्ट अर्थ में किया गया है। विशिष्ट स्त्री-धन मे निम्नलिखित 
सम्पत्ति सम्मिलित है-- 

१. सम्बन्धियों से प्राप्त दान॑ या वसीयत । 

२. वस्त्राभूषण । 

३ विवाह-सस्कार के अवंत्तर पर या उससे पूर्व अन्य पुरुषों से 
प्राप्त दान । 

४ गैर सम्बन्धियों से प्राप्त दान । 

५ कुमारावस्था या विधवावस्था में कहा-कौशल द्वारा अजित 
सम्पत्ति । न्प 

६. बम्बई प्रान्त मे जो सम्पत्ति स्त्री अपने पितृ-कुछ में वंसीयत में 
प्राप्त करती है, वह चाहे पु्ष से प्राप्त की गयी हो या स्त्री से, स्त्री-धन है। 

७ वृत्ति के बदले मे मिली सम्पत्ति | 

८. विपरीत कब्जे द्वारा प्राप्त सम्पत्ति । 

९ ग्राट, दान, समझौते या विभाजन द्वारा प्राप्त सम्पत्ति,यदि दाता 

का उद्देंदय स्त्री को पूर्ण अधिकार देने का हो । रे 
१० स्त्री-धन द्वारा क्रम की हुईं सम्पत्ति । न.“ 
पुत्रियों के पालन-पोषण का भार कुटुम्ब पर होता है। सयुक्‍त कुटुम्ब 
के पुत्र, पौत्र और प्रपौन्रो के पालन-पोषण, उपनयन-सस्कार तथा विवाह 
का भार भी कुटुम्ब पर होता है। पुत्रियों व बहनो का विवाह भी कुटुम्ब 
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को करना पडता है । विधवा पुत्र-वयू का सरक्षक श्वसुर होता है। उसका 
घम है कि वह उसका पालन-पोषण करे । यदि कोई स्त्री पति से अरूग 
हो जाये तो उसे विशेष अवस्थाओं में वृत्ति पाने का भी अधिकार है । 

मनृस्मृति के अनुसार स्त्री को वाल्यकाल में माता-पिता, सववावस्था 
मे पति और विधवावस्था में पुत्र के नियंत्रम मे रहना चाहिए । हिन्दू 
कृटुम्व में स्त्री का मुख्य कार्य सन्तानोत्पत्ति तथा सन्तान पालन के सिवा 
गृह-काये का प्रवन्ध करना है । पुरप घर के बाहर जीविकोतरार्जन में 
सल्तनन रहता है और स्त्रियाँ घर का काम-काज करती है ।' गृह की 
व्यवस्था में जियो का पूरा हाथ होता है | विवाह तथा जन्मोत्सव आदि 
अवसरो पर उनकी इच्छानुसार ही कार्य होता है। 

हिन्दू पति को वहु-विवाह का अधिकार है । वह एक ही समय में एक 
से अधिक स्त्रियों से विवाह-सम्बन्ध कर सकता है । परन्तु इसका उपयोग 
प्राय बहुत कम करते है क्योकि इसे अच्छी दृष्टि से नहीं देखा जाता। 
विषवा-विवाह की प्रथा अब पुन प्रचलित हो गयी है। पर फिर भी ब्राह्मणो 
बादि जातियी में, जो बहुत-दही कट्टर हे, अपनी विववा पृत्रियों को युवती होने 
पर भी अविवाहित रखते है; उनका पुनरविवाह नही करते, जबकि पुरुषों 
को पुनविवाह्‌ का अधिकार है। सत्ी-प्रथा तो बहुत पहले से गैर-काननी 
घोषित हो चुछी है । फिर भी आजकल कभी-कभी हिन्दू विषवाएँ सती हो 
जाती है । सती होने में मदद करना आज दण्डनीय अपराध है । वहु-विवाह 
के रोकने के लिए जुलाई १९३८ में क्रम 'वहुविवाह अवरोध कानून' 
तथा “वहुनविदराह नियमन कानून! के मपत्रिदे भारतीय राज्यपरिपद्‌ 
(कौसिल ऑफ स्टेट ) में प्रस्तुत किये गये थे, परन्तु अभ्ीतक इनके 
सम्बनध में कोई निरचय नहीं हो सका । 

हिन्दू-समाज में बाल-विवाह का भी अधिक प्रचार है। यद्यपि सन्‌ 





१. ब्रह्मा-वेदा मे पति फो विवाहोपरान्त सतुराल में रहुना पढ़ता 
है। पत्नो वाहुर जीविकोपार्जव करती है, बाजारों में दृकान पर वैठती 
हैं भर पति गृह के काम-काज करते है ! 
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१९३० से वाल-विवाह अवरोध कानून शारदा एक्ट' के नाम से भारत मे 
प्रचलित है जिसके अनुसार १४ वर्ष से कम आयु की कन्या और १८ 
वर्ष से कम आयु के छडके का विवाह करना दण्डनीय' है। तोभी बाल- 
विवाह प्रतिवर्ष जहाँ-तहाँ होते सुने जाते हे । 
विवाह वहुघा स्वजाति मे ही कुल या गोत्र बचाकर किया जाता है । 
बिवाह में वहेज देने का भी अधिक प्रचार है । इसके विरुद्ध कई जातियो 
में आन्दोलन चल रहा है| आयंसमाज ने इस दिशा में अच्छा काम 
किया हूँ । राष्ट्रीय विचारों के युवक भी इसके समर्थक है । छाहौर का 
जात-पाँत तोडक मण्डल भी अन्‍्तर्जातीय विवाह को प्रोत्साहन देता है ! 
इन सव विचारधाराओ के फलस्वरूप सुसस्कृत तथा जिक्षित युवक- 
यूवतियाँ प्राय जात-पाँत के बन्धनों को तोडकर विवाह करने में कोई 
बुराई नहीं मानते | परन्तु ऐसा 'स्पेशल मैरिज ऐक्ट' के अनुसार ही 
किया जा सकता हैँ। स्पेशल मैरिज सशोधन ऐक्ट (१९२३) के अनुत्तार 
हिन्दू, वौद्ध, सिद्ख तथा जन जातपाँत को तोडकर विवाह करे सकते है 
उन्हे अब यह घोषणा करने की जरूरत नही कि वे हिन्दू-धर्म को नही 
मानते । ऐसा विवाह रजिस्ट्रार के सामने होता है। बाद में धामिक 
सस्कार भी किया जा सकता है | इस विवाह का प्रभाव यह होता है कि 
पति-पत्नी सयुक्त-कुटुम्व॒ के सदस्य नही रहते। उनका उत्तराधिकार 
तथा विरासत हिन्दू-विधान के अनुसार नही बल्कि भारतीय उत्तरा- 
धिकार-कानून के अनुसार होता है । वह किसीकों गोद नहीं छे सकता । 
उसका पिता चाहे तो गोद छे सकता हैँ, मानो उसका यह पुत्र काल- 
कंवलित हो गया हो । 
आये विवाह-कानून ( 8 शब्र 0॥६2986 ए॥॥0॥00॥ ८६) के 
अनुसार अंब प्रत्येक आर्यसमाजी को यह अधिकार है कि वह जातपाँत 
तोइकर विंवाह कर सकता है। यह विवाह वैदिक रीति के अनुसार 
किया जा सकता है । विवाह की रजिस्ट्री कराने की ज़रूरत तही है । 
हिन्दू-कानून के अनुसार स्त्री पति को तलाक नही दे सकती | केवल 
प्रथा के अनुसार ही कुछ जातियो मे स्त्री को तछाक का अधिकार है! 
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संयुक्त कुटुम्ब-प्रथा का भविष्य 

हिन्दू-जीवन पर पाण्चात्य सस्कृति तथा सभ्यता का भयकर प्रभाव 
पढा है। पादचात्य देशो मे सयुक्त कुटुम्ब की प्रथा नही है। वहाँ कुटुम्ब 
में पति-पत्नी होते है और जबतक उनके पुत्रों व्‌ पुत्रियों का विवाह नहीं 
होता तबतक वे भी उनके साथ रहते है | वाद में वे अलग रहते है । 
पाइवचात्य देशों में स्त्री-स्वातत्य तथा व्यक्तिवाद की भावना के कारण 
सयुकत कुटुम्व का रिवाज नही हैं। आज भारत में नवीन सभ्यता के 
उपासक युवक और यवतियाँ भी स्वतन्त्र जीवन बिताने के लिए सयुक्त- 
कुटुम्ब का त्याग कर देते हे । यह प्रदत्ति बढती जा रही है। देश 
के आधिक जीवन और ओऔद्योगीकरण का भी सयुवत कुटुम्व पर प्रभाव 
पड रहा हैं। 

अब जीवन-मिर्वाह की समस्या इतनी जठिल हो गयी है कि एक 
व्यक्ति बड़े-बड़े कुटुम्व का पालन करने में असमर्थ-सा रहता है। गाँवों के 
लोग शहरों में आकर वस जाते हे और मिलो तथा कारखानो में मज़दूरी 
करते है । शहरों में जीवन विताना वडा कीमती पडता है । इसलिए ये 
मजदूर ग्राम से अकेले भाते हे या अपनी स्त्री-वच्चों को साथ ले आते 
है । इस प्रकार सयुक्त कुटुम्ब की प्रथा दूटती जा रही है । 


आमश्रम-व्यवस्था 

पुराने समय में भारतीय ऋषियों ने जिस प्रकार सामाजिक जीवन 
को चार वर्णो में वाट था, उसी प्रकार व्यक्तिगत जीवन को भी चार 
आश्रमों में वाट हुआ था । मनृष्य की बौसत भायु १०० वर्ष मानी 
गयी है। इसीके आधार पर मानव-जीवन को चार भागों में विभाजित 
किया गया था--ब्रह्मचय्यं, गृहस्थ, वानप्रस्थ और सन्यास | सबसे पहले 
२५ वर्ष तक मनुष्य को ब्रह्मचर््य का पालन करना चाहिए । इसके बाद 
विवाह करके अपनी सहर्वाभणी के साथ समाज-सेवा में रत रहना 
चाहिए। ५० वर्ष की आयु तक गृहस्थ-जीवन बिताना चाहिए । वाद मे 
वानप्रस्थी बनकर बन में योग-साधन और स्वाध्याय करना चाहिए ।, 
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इसकी अवधि ७५ वर्ष की आयु तक है। इसके बाद १०० बर्ष अर्थात्‌ 
मृत्यु पयेन्त सन्‍्यासी रहना चाहिए । 

परन्तु आज वर्ण-व्यवस्था के साथ यह आश्रम-व्यवस्था भी नष्ट हो- 
चुकी हैं । आज का हिन्दू-जीवन वैदिक-जीवन नही रहा | उसमें मौलिक 
परिवर्तन हो गया है। आज सिवा आरये-समाज के ग्रकुलो के और कही 
ब्रह्मचारी' नही मिलेगे। गृरुकुलो में २५ वर्ष तक ब्रह्मचय्यं का पालन 
कर वेदादि शास्त्रो का अध्ययन किया जाता है । 

सनन्‍्यासियों का हिन्दू-समाज में बडा महत्त्व है। उनकी बडी 'पूजा' 
की जाती है । आज भारत में ५२ लाख से भी ज्यादा साधु और सन्त 
है जो हिन्दू गृहस्थों के ७१ करोड से भी अधिक रुपये प्रतिवर्ष खाने-पीने, 
नशे, कपडे-लत्ते और भोग-विलास मे व्यय करते है । जिस देश में रात- 
दिन मेहनत करनेवाले मजदूर दो वक्‍त मामूली खाना भी नही खा सकते, 
उस देश में भारत के २३३ करोड़ हिन्दुओ के पसीने की कमाई पर 
५२ लाख साधु महन्त और सनन्‍्तो का खाना, पीना और मौज उदाना 
हिन्दु-समाज की अध-श्रद्धा का एक ज्वलन्त प्रमाण है । 


अरपृरयता 

'अस्पृश्यता' हिन्दु-धर्म का महान्‌ पाप है, उसपर छगी हुईं जग है। 
अत्यजो का तिरस्कार करना मनष्यता को खोदेना है ।* 

'अस्पुश्यता' नाम का रोग हिन्दु-समाज की ही एक विशेषता है। हिन्दू 
शास्त्रों में छआाछत पर घारमिक आवरण डाल दिया जाने से वह बद्धमूल 
हो गया है। यह वास्तव मे एक महान सामाजिक पाप है जो हिन्दुओं ने 
अपने ही धम-बन्धओ के साथ किया है। किसी वर्ग को अस्पृदय घोषित 
करदेना वास्तव मे मानवता का अपमान ही हैं। आज भारत में ६ 
करोड से भी अधिक हिन्दू नर-नारी अस्पृश्यता के अभिशाप का दुख 
भोग रहे है। उन्हे हिन्दू समाज में रहते हुए न घाभिक अधिकार हूं, 


'हुपारा कलक' , महात्मा गराघी 
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सामाजिक अधिकार और न राजनैतिक अधिकार ही प्राप्त हे । वे अपने 
आम व नगर के सार्वजनिक स्थानो, सस्थाओं, स्कूलो, मन्दिरो, नदी, 
तालाब तथा कुओ का प्रयोग स्वतत्रता से नही कर सकते | 

महात्मा गाघी ने सबसे पहले हिन्दू-समाज के इस पाप के विरुद्ध सन्‌ 
१९३२ में देशव्यापी आन्दोलन खड़ा किया । उनसे पूर्व भी आर्यंसमाज 
के प्रसिद्ध नेता स्वामी श्रद्धातन्द ने दश्तोद्धार-आन्दोलन' भौर पजाव के 
प्रसिद्ध नेता छाला लाजपतराय ने अद्धतोद्धार-आन्दोलन धुरू क्रिया । 
अपने समय में इन आन्दोलनो को एक सीमा तक सफलता भी मिली । 
परन्तु महात्मा गाधी नेजो आन्दोलन सन्‌ १९३२ में 'साम्प्रदायिक 
निर्णय' के विरोध में यरवदा-जेल में बन्दी की दक्ा में शुरू किया, वह 
कई दृष्टियो मे सबसे महत्त्वपूर्ण है । 

महात्माजी ने सबसे गहरा प्रहार अस्पृ्यता की घामिकता पर 
किया । उन्होंने संसार और हिन्दू-समाज को यह चुनौती दी कि वह यह 
सिद्ध करे कि वेदो या शास्त्रों में अस्पृष्षता का विधान है | उन्होंने यह 
घोषणा की कि अस्पृश्यता धामिक नही हैं। वह एक सामाजिक कोढ 
है। उसका निर्माण समाज ने किया है अत उसका नाश भी समाज के 
उद्योग से हो सकता है । 

साम्प्रदायिक निर्णय के विरोध में जब गावीजी ने यरवदा-जेल में 
आमरण अनंगन रखा तव २५ सितम्बर १९३२ को वम्बई में सनातन हिंहू- 
धर्म के महान्‌ नेता प० मदनमोहन मालवीय के सभापतित्व में हिन्दुओं और 
हिन्दू नेताओ ने सर्व-सम्मति से निम्नलिखित प्रस्ताव स्वीकार किया-- 

“यह सम्मेलन यह निवुचय करता है कि भविष्य में हिन्दुओ मे कोई 
भी व्यक्ति अपने जन्म के कारण अछूत नही माना जायेगा और अवतक 
जो ऐसे माने गये हे, उन्हे सावंजनिक कुओ, स्कूलो, सडको, और समस्त 
सावंजनिक सस्थाओ के प्रयोग के सम्बन्ध में दूसरे हिन्दुओ के समान 
अधिकार होगा । प्रथम सुयोग प्राप्त होने पर इस अधिकार को काननी 
स्वीकृति दी जायेगी । यदि पहले से ही इसे कानूनी स्वीकृति नहीं मिली 
तो यह स्वराज्य पार्लमेण्ट के प्रथम कानूनों में से एक होगा ।” 
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“और यह भी निश्चय किया गया है कि समस्त हिल्दू-नेताओ का 
यह कत्तंव्य होगा कि वे समस्त शान्तिमय और वैध उपायौ द्वारा दलित 
वर्ग पर छादी गयी समस्त सामाजिक अयोग्यताओ और मन्दिर-प्रवेश के 
सम्बन्ध मे प्रतिबन्ध के निवारण के लिए हीक्ष प्रयत्न करे ।” 

इस प्रस्ताव द्वारा समस्त हिन्दू-नेताओं ने यह घोषणा की कि 
भविष्य में कोई भी हिन्दू अपने जन्म के कारण अछूत न माना जायेगा 
और साथ ही इस प्रस्ताव के दूसरे भाग द्वारा यह निश्चय किया गया कि 
दलित वर्ग पर जो सामाजिक प्रतिबन्ध तथा भन्दिर-प्रवेश के सबंध में 
जो रुकावट है, उसे 'शान्तिमय तथा वैध' उपायों द्वारा शीक्ष दूर करने 
का प्रयत्न किया जाये। शान्तिमय तथा वैध उपायो के अन्तर्गत धारा- 
सभा द्वारा कानून-निर्माण भी शामिल है। इस प्रकार इन अयोग्यताओों 
के निवारण तथा मन्दिर-प्रवेश की सुविधा देने के लिए केन्द्रीय धारा- 
सभा तथा प्रान्तीय धारा-सभाओ का उपयोग किया जाना उचित है । 

“हरिजन' नाम देकर हरिजन-सेवा, आदि देशव्यापी आन्दोलन के 
सूत्रधार महात्मा गाधी है । 

'हरिजन-सेवक-सघ' नाम की एक अखिल भारतीय सस्था का कार्य 
ही इन अधिकार-वचित हिन्दुओ की तरह-तरह से सेवा करना तथा 
छुआछत को मिटाना है, इसकी शालाओं के रूप मे प्रत्येक प्रान्त मे 
हरिजन सेवक सत्थाएँ कार्य कर रही है । 


मुस्लिम जीवन 


हिन्दू और मुस्लिम सामाजिक जीवन मे स्पष्ट अन्तर दिखायी देता 
है । मसलूमानों की आदर्श समाज-व्यवस्था का मूलाधार सामाजिक एकता 
की भावना है। मुस्लिम समाज मे प्रत्येक मुसलमान बराबर है। यंचपि 
मसलमानो मे हिन्दू-समाज-जैसी ३००० से भी ऊपर जातियाँ और 
अगणित उपजातियाँ नही है, तोभी मुसलमानों मे शिया और सुन्नी दो 
बड़े सम्प्रदाय हे । इनके अतिरिक्त और भी अनेक सम्प्रदाय और जातियाँ 
है । उत्तराधिकार, विरासत, वसीयत, विवाह, वक्फ आदि के सबंध में 
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मुसलमानों की व्यवस्था मृस॒लिम-कानून के अनुसार होती है। मुसलमानों 
में हिन्दू सयुक्तकुटुम्ब-प्रथा जेसी कोई सस्था नही है । सम्मिलित रहने 
से वे सम्मिलित कुटुम्व नही कहला सकते | 


उत्तराधिकार 


मृसलमानो में दो सम्प्रदाय प्रमुख हें और उन दोनों के कानून भी 
भिन्न-भिन्न हैं । हनाफी-कानून (सुन्नी-कानून) के अन्तगंत उत्तराधिकारी 
तीन श्रेणियों मे विभाजित हे । प्रथम श्रेणी के उत्तराधिकारियों के 
हिस्से कानून द्वारा निर्धारित हे जो निम्न प्रकार हें-- 

(१) पिता (२) पितामह (३) पति (४) पत्नी (५) मा (६) 
पितामही (७) पुत्री (८) पौत्री (९) सहोदर म्राता (१०) सहोदर 
बहन इत्यादि । 

इन सवके हिस्से निर्धारित हे। इनको देने के बाद दूसरी श्रेणी के 
उत्तराधिकारियो को हिस्सा मिलता हैं। पुत्र और पौत्र दूसरी श्रेणी मे 
आते है । परन्तु व्यवस्था इसप्रकार की गयी है कि पुत्र व पौत्रो के लिए 
काफी हिस्सा बच रहता है | शिया-कानून के अनुसार उत्तराधिकारियों 
को ई भागों मे वाँठा गया है--प्रथम श्रेणी में रक्त-सम्बन्ध रखनेवाले 
वारिस आते है जैसे माता-पिता और उनकी सन्तान, पितामह और पिता- 
मही तथा भाई और बहन और उनकी सनन्‍्तान, चाचा तथा मामा और 
उनकी सन्तान, पितामह और पितामही तथा भाई और बहन और उनकी 
सन्तान, चाचा तथा मामा और उनकी सन्तान; पति-पत्नी विवाह-सम्बन्ध 
से उत्तराधिकारी है । मुसलमानों का उत्तराधिकार कानून इतना जटिल 
ओर पेचीदा है कि उसे समझना एक समस्या है । 

सम्पत्याधिकार की दृष्टि से मुस्लिम स्त्रियों की स्थिति हिन्दू-महि-- 
लाओ से कही उत्तम और श्रेष्ठ है । मुस्लिम महिलाओ को अपने हिस्से 
पर पूर्ण अधिकार होता है । मुसलमान अपनी सम्पत्ति को वसीयत में 
भी दे सकता है। परन्तु किसी वारिस के नाम वसीयंत उस समय तक 
वध नही मानी जाती जवतक कि वसीयत करनेवाले की मृत्य के बाद 
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दूसरे वारिस अपनी सम्मति न' देदें। मुसलमान एक तिहाई से अधिक 
सम्पत्ति वसीयंत द्वारा नहीं दे सकता ! यह एक-तिहाई भाग क्रिया-कर्म 
के खर्च तथा कर्ज को अदा करने के वाद जो बचे उसका हिस्सा माना 
जाता है । मुसलमान को अपनी सम्पत्ति दान करने का अधिकार है । वह 
अपनी सारी सम्पत्ति अपने वारिंस को भी दान कर सकता है । 
विवाह 

विवाह को मुसलमानों मे धाभिक संस्कार तहीं माना जाता। वह 
केवल एक समझौता है जिसका उद्देश्य सत्तानोत्पादन और वच्चों को 
कानूनी अधिकार-युकत बनाना है । मुसलमानों में विवाह १५ वर्ष की आयु 
में किया जा सकता है । परन्तु यदि किसीका विवाह उसकी सम्मति के 
बिना किया जाये और विवाह के समय उसकी उम्र १५ वर्ष की हो तथा 
दिमाग भी सही हो, तो ऐसा विवाह अवैध होगा | विवाह के लिए एक 
पक्ष की ओर से प्रस्ताव होना चाहिए और दूसरे पक्ष द्वारा उसे स्वीकृति 
दी जानी चाहिए । यह कार्य दो साक्षियों के सामने होता चाहिए। 
प्रस्ताव और उसकी मंजूरी एक ही मिलन में होनी चाहिए | यदि प्रस्ताव 
एक वार किया गया हो और उसकी स्वीकृति एक या दो दिन बाद दी 
जाये ता यह उचित नही । विवाह के लिए किसी प्रकार के धार्मिक या 
सामाजिक कृत्य की आवदयकता नही है । एक मुसलमान एक समय में 
एक साथ चार पत्नियाँ तक रख सकता है। मुसलमान अपनी भा, माता- 
मही, पुत्री, पौत्री, प्रपौत्री, बहन, चाची तथा मामी के साथ विवाह 
नही कर सकता । वह अपनी सास, अपनी पत्नी की पुत्री, अपने पिता 
की स्‍त्री या अतने पुत्र की वध्‌ से भी विवाह नहीं कर सकता। परल्तु 
दो भाइयों या वहनो की सन्‍्तानों मे परस्पर विवाह हो सकता है । 

शिया-कानून दो प्रकार के विवाहो को स्वीकार करता है, एक स्थायी 
और दूसरा अस्थायी | एक मुसलूमान' पुरुष मुस्लिम, ईसाई, यहूदी या 
पारसी स्त्री के साथ अस्थायी विवाह कर सकता है । परन्तु शिया स्त्री 
'किसो गैर-मुस्लिम पुरुष से अस्थायी विवाह नहीं कर सकती। यह 
अस्थायी विवाह क्या है ? अस्थायी विवाह के लिए यंह जरूरी है कि 
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सहगमन की अवधि नियत करदी जाये--यह एक दिन, एक मास या 
एक साल या अधिक समय के छिए हो सकती हैं भौर दूसरी वात यह 
है कि महर निर्धारित कर दिया जाये | जवनक महर निर्धारित नही 
किया जाये तब तक अस्थायी विवाह वैध नहीं हो सकता । 

प्रत्येक मुस्लिम स्त्री को विवाह के समय निर्धारित दहेज (009८६ ) 
बर की और से भेट किया जाता है। यह दो प्रकार का होता है । 
एक तो सुहागरात से पूर्व देना होता है और दूसरा तलाक या मृत्यु के 
समय उसके वारिस को देना पडता हूँ । 


वलाक़ 


मुसलमानों में तलाक की प्रथा है। विवाह-सम्बन्ध-विच्छेद तीन प्रकार 
से हो सकता है-- 

(१) पति-द्वारा अपनी इच्छानुतार, 

(२) पति-पत्नी की परस्पर सम्मति से, 

(३) पति था पत्नी की प्रार्थना पर स्यायालूय के निर्णय से । 

मुस्लिम पति को जिसका दिमान सही हैं तया जिसकी उम्र १५ 
साल की है अपनी पत्नी को अपनी इच्छा से बिना कोई कारण बताये 
तलाक देने का अधिकार है ।' यह वास्तव में स्वेच्छा की पराकाष्ठा है । 

पति-पत्नी परस्पर सम्मति से तलाक दे सकते है । परन्तु पत्नी को 
अपनी और से तलाक देने का अधिकार केवल निम्न-लिखित दक्षाओ में 
ही प्राप्त है। वे दशाएँ निम्न प्रकार हे-- 

(१) पति की नपुसकता, परन्तु नयुसकता विवाह के समय होनी 
चाहिए और उसके बाद भी वरावर रही हो और तब उसे उसका ज्ञान 
नहों। 

(२) यदि पति नेपत्नी पर व्यभिचार का मिथ्या दोषारोपण 
किया हो । 


१ भुरला 'ैप्रेसिपिल्स आँव मुहस्मडन लो पृ० २०३ 
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मुस्लिम स्त्री केवल उपर्युक्त दो आधारों पर ही तलाक के लिए 
न्यायालय से प्रार्थना कर सकती है । 

यदि उसका पति व्यभिचार करता है, उपपत्नी रखता है, या उसकी 
परवरिश नही करता है, तो भी पत्नी के लिए विवाह-सम्बन्ध को तोदने 
का अधिकार नही है । इस सम्बन्ध मे मृस्लिम स्त्री का भाग्य ऐसा नही 
है कि हिन्दू महिला उससे ईर्ष्या करे । 

मुस्लिम महिलाओ मे परदे की बडी भयकर नृप्रथा है। इस परदे 
की प्रथा ने स्त्रियों को विलास की सामग्री बना दिया है। परदे की प्रथा 
के कारण न स्त्रियों मे शिक्षा का प्रचार व प्रसार हो सकता है और न वे 
सामाजिक या राजनीतिक आन्दोलन में पुरुषो का हाथ बेटा सकती है । 

विवाहों के अवसरों पर दहेंजों का रिवाज भी मुसलमानों में बहुत 
अधिक है । 

मुसलमानों में हिन्दसमाज की तरह जाति-भेद भी हैं। जो छोग 
मुसलमान बनाये जाते है, वे अक्सर हिन्दुओ के दलितिवर्ग के व्यक्ति ही 
होते है । वे मूसतमान होकर भी मुस्लिम-समाज में 'दलित' ही बने 
रहते है । उनके साथ समानता का व्यवहार नही किया जाता | 

ईसाई, पारसी आदि जीवनो का यद्यपि भारतवर्ष मे अस्तित्व है, 
जिसका परिचय धामिक जीवन में दिया गया है। पर उनका भारतीय 
संस्कृति मे कोई विशेष स्थान नही है । 


+ ९३६ 
नागरिकों का खाख्य . 


मुखपूर्वक जीवनेयापन के लिए स्वास्थ्य अत्यन्त आवश्यक है। 
यह लोकोपित प्रसिद्ध है कि 'स्वस्थ घरीर में ही स्वस्थ मस्तिष्क 
का वास होता है ।' हममे से प्रत्येक अपने अनुभव से यह जानता है कि 
यदि हमारे शरीर में कोई कष्ट और पीडा हो तो उसका हमारे चित्त 
और भत्तिष्क पर भी प्रभाव पडता है, वह खिन्न और दुखी रहता हूँ । 

भारतवर्ष में जनता मे स्वास्थ्य के प्रति बडी उपेक्षा की भावना 
देखी जाती है। जनता सुन्दर स्वास्थ्य कान मृल्य समझती है 
और न॑ आवश्यकता । फिर उसकी प्राप्ति के लिए चेप्टा करना तो 
दूर रहा । यही कारण हूँ कि हमारे देश में जन्म और मृत्यु की औसत 
संख्या अन्य देशो से बहुत वढ़ी-चढी है । वालू-मृत्यु तथा प्रसृताओं की 
मीपण मृत्यु-सर्या वडी भयानक है और हृदय को कॉपा देनेवाली है । 


स्री-पुरुषों की मृत्यु संख्या का अनुपात 
मृत्यु-सझ्या का अनुपात प्रति १०० जन्म इस प्रकार है-- 
आयु वाढूक वालिकाएँ 
० र४ ८७ २० २१ 
॥ ९ १८ ८६५ 
३ ५६४ ५०६ 
डे ३९२ ३४० 
; २७४८ २३४ 
है २१९४ १६५ 
हे १४५ १२५ 
धे ११५ १०१ 
८ ४4 ८८ 
हे ८्‌दे ८२ 
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भारत की सृत्यु-संख्या ( आयु के अनुसार अनुपात ) 
आयु प्रतिशत बालक प्रतिशत बालिकाएँ 
१० ७९ ८९ 
११ ८१ ८४ 
१२ ८४ ८८ 
१३ ८८ "९३ 
९४ ९३ १,०२ 
१५ ९८ १.१५ 
१६ (०४ १३० 
१७ ११० (:४० 
१८ ११६ १५६ 
१९ १२१ १६६ 
२० १.२७ १७६ 


दूसरे देशो क्री तरह भारत में भी बालक बालिकाओं से अधिक 
पैदा होते है। अर्थात्‌ भारत में बालिकाओं की प्रतिशत जत-सख्या के 
लिए वालको की जन-सरुया १०८ है। इगलैण्ड मे वाककों की ऐसी 
जन-सख्या १०५ है । इसी कारण ९ बरब की आयु के भीतर बालकों 
की पृत्य-सर्या का अनुपात बालिकाओं की मृत्यु-सख्या के अनुपात से 
अधिक रहता है । 

परतु १० वर्ष की भय से बालिकाओं की प्रतिशत मृत्यु-सस्या 
एकदम बढ जाती है और वालकोो की प्रतिशत मृत्यु-सख्या से भागे 
तिकल जाती हू । 

भारतवर्ष में ५५ वर्ष की आय के बाद पुरुषों में स्त्रियों की अपेक्षा 
मृत्य-सल्या अधिक होती है। यूरोप में भी यही वात है। पुरुषों की 
अपेक्षा स्त्रियाँ दीर्घनीवी होती हैँ । ग्रेट-ब्रिटेन मे ८० वर्ष से ऊपर की ' 
अंयवाले मनृष्यों मे पुरुषों से स्ियाँ दोगनी है | संत्‌ १९३२ में १०० 
वर्ष के ऊपर आयूवाले १८ मनृष्य मरे। इनमें केव७ ३ ही पुरुष थे; 
शोष स्त्रियाँ थी । 


नागरिकों का स्वास्थ्य श्ष्प्‌्‌ 


सन्‌ जत्म अनुपात मृत्यु अनुपात 
प्रति १००० प्रति १००० 

१९३९१ ९१,३५,८९० रे४३ ६५,१५,०९९ २४.९० 
१९३२ ९०,५४,५०६ ६४७८ ५८,०५,६६९ २१.८५ 
१९३३ ९६,७८,८७६ ३६४३ ६०,९६,७८७ २२९५ 
१९३४ ८२८८,८९७  रे३.७ ६८,१६,२४४ २३०० 
१९३५ ९६,९८,७९४ ३४९ ६५,७८,७१६ २३६ 

उपर्युवत १० ब्ष की मृत्यु और जन-सख्या के अकों पर दृष्टिपात 
करने से यह स्पप्ट हो जाता है कि भारत मे जन्म और मृत्यु-सस्या में 
#मोन्नति होती रही ह । 

सन्‌ १९३० की जनगणना के अनुसार भारत में प्रति १००० जन्म 
के पीछे १८० ८३ वालको-वालिकाओ की मृत्यु का अनुपात है। इन 
दस वर्षो में इसमें कोई सुधार नहीं हुआ। भारत मे वाल-मृत्यु अन्‍य 
देशों की अपेक्षा बहुत ही अधिक है। नगरों मे और विशेष बड़े-बड़े 
नगरो मे मृत्यु का अनुपात तो और भी अधिक है। ५ वर्ष तक की 
आयु के बालको की मृत्यु सख्या एक छाख जन्म पीछे ४५ हज़ार है। 

भारत की जन-संख्या में वृद्धि 

भारत की जन-सख्या मे उत्तरोत्तर वृद्धि होती जारही है। जन- 
सस्या की वृद्धि के सम्बन्ध में निम्नलिखित अकों से इस वृद्धि का अनु- 
पात ज्ञात हो जायेगा:--- 


सन्‌ भारत की जन-सख्या.. वृद्धि की सद्या 
१८९१ २८,७१३, १४,६७१ 

१९०० २९,४३,६१,०५६  +- ७०,४६,३८५ 
१९१६१ ३१,५१,५६,३९६ + २,०७,९५, ३४० 
१९२१ ३६,८९,८२,४८० ५ ३८,३६,०८४ 
१९३१ ३५,२८,३७,७७८ १- ३,३८,५५,२९८ 


इस वर्ष ( १९४१ में ) जो मनृप्य-गणना हुई है, उसके अनुसार 
भारत की जन-सस्या प्राय, '४० करोड हो गयी है। इस प्रकार १० 
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वर्षों मे प्राय: ५ करोड़ जन-सख्या. की वृद्धि हुई। 

जन-सख्या में यह वृद्धि वास्तव में एक बड़ी विकट समस्‍या है । 
भारत में भीषण दरिद्रता की छाया में जनता की सख्या में वृद्धि वास्तव 
में एक ऐसी समस्या है जो समाज-शास्त्रियो के लिए एक आहचय है । 
भारत में इतने भीषण रोगों, भयकर बीमारियों तथा बालमृत्यु-सस्या 
के बावजूद भी यहाँ सख्या बढती जारही है और यदि उसी क्रम से 
सख्या में वृद्धि होती रही तो इस बढती हुई सलख्या के पालन-पोषण की 
समस्या बच्चा विकट रूप धारण कर लेगी । 


प्रसूति-काल में मृत्यु 

भारत में बहुत छोटी आयु मे विवाह होजाने से स्त्रियाँ छोटी आयु 
में ही गर्भधारण करने लगती है । शारीरिक अवस्था भी गर्भधारण के 
पूर्णतः अयोग्य होती है इसलिए यहाँ प्रसुति-काल में ही माताएँ रोगिणी 
बन जाती है और शीघ्र ही मृत्यु के मुख मे चली जाती हे । 

बालमत्यु सम्बन्धी अक देखने से यह भलीभाँति प्रमाणित हो जाता 
है कि १६ वर्ष की अवस्था तक बालिकाओं की अपेक्षा बालकों की 
मृत्यु अधिक सख्या में होती है। परन्तु इस भायु के बाद जब वे गर्भ- 
धारण करने लगती है तो उनकी मृत्युसस्या का अनुपात' पुरुषों की 
अपेक्षा बढ जाता है । १५ से ४० वर्ष की अवस्था मे स्त्रियों की मृत्यु 
अधिक होती देखी गयी है। इसके कई कारण है--(१) बाल-विवाह 
(२) कम आयु में शरीर की दुबंल अवस्था मे गमंधारण (३) प्रसृति- 
काल में दुव्येवस्था (४) स्वच्छ वायु, प्रकाश और स्थान का अभाव 
(४) पौष्टिक भोजन का अभाव । 

प्रसूति-काल मे माताओ की मृत्यु के सम्बन्ध में १९३३ में सर 
जान मिगाड ने जाँच की थी। उनके अनुसार प्रसृताओ की मृत्यु के 
अक १७५ प्रति हज़ार है 

उनका कथन हैँ कि १००० बालिका माताओं में १०० माताओं 
की मृत्य तो प्रसूति-काल में ही हो जाती है और भारतवर्ष भरे 


नागरिकों का स्वास्थ्य १७७ 


लगभग २ लाख माताएँ प्रतिवर्ष बच्चों के जन्म होने के समय प्रसृति-गृह 
में मर जाती है ! ; 
सन्‌ १९३८-३९ में कलकत्ता मे अखिल भारतवर्पीय सावेजनिक स्वा- 
स्थ्यं सत्या (8॥ [8त ]780008 0[ प्रएष्टा००९ 2७० ?पार पसल्योए) 
की ओर से एक साल तक प्रसूताओ की मृत्यु के सम्बन्ध मे जाँच-पडताल 
की गयी थी। ८८७ प्रसृताओ की मृत्यु के कारणो की जाँच की 
गयी । इनमे से ७०१ प्रसृताओ की मृत्यु का कारण प्रत्यक्ष रूप से गर्भ- 
धारण सम्बन्धी था और १८६ प्रसृताओं की मृत्यु का कारण वे रोग 
थे जो गर्भधारण से सम्बन्ध रखते है । प्रसृताओ में रक्त का अभाव, 
विषमय गरभ॑पात, प्रसूति सम्बन्धी विषाक्रमण और प्रसूति के बाद यक्ष्मा 
का आक्रमण ही प्रमुख कारण है जो उनकी मृत्यु के लिए उत्तरदायी 
हैं । इनमे ४०% मृत्यू-सस्या का कारण यध्मा था। और २३.० ०५, 
मृत्यु-सख्या का कारण रक्त का अभाव था । 


जीवन-काल का औसत 
ससार के प्रसिद्ध-असिद्ध देशो का आयु का औसत ( वर्षो म॑ ) इस 
भ्रकार हैं-- 
सन्‌ देश पुरुष स्त्री 
१९३१ भारत २६ ९१ ५ 
१९२६ जमंनी ५५ ९७ ८ 
१९२३ फ्रास ५२१९ ५५८७ 


९ 


न 
(७. हैं#) 
न्प्.. दगी 


१९२२ ग्रेट-ब्रिटेन ५५६२ ५१५८ 
१९२२ इटली ४१९२५. ५० 3५ 
१९२७ स्स़ ४१ ९३ ४६.७३ 
१९२२ जापान ४२०६ ४३.२० 
१९२१५ स्वीइन ६० ७२ ६7२९५ 
१९०० वेलजियम ८6५३५. ध्ट८प 


भारत में औसत आयु २६ वर्ष है। परन्तु जमंनी मौर इरलेग्ड में ५५ 
१२ 
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वर्ष से भी अधिक औसत आयु है। कितना महान्‌ अन्तर है! “जीवेम 
शरद शत का साय पाठ करनेवालो आपं-सत्तति का यह पतन 
कितना भयावह है | 

सन्‌ १९३१ में भारत में प्रान्तो के अनुसार औसत-आयु इस 
प्रकार है-- 


प्रान्त स्त्रो पुरुष 
बगाल २४ ९१ २४ २१ 
बम्बई २७,८४ २६.३७ 
मद्रास २८ ७१ ३०.०४ 
पजाब २८ ०५ २६ ५७ 
सयकतप्रान्त २४.५६ २५.०९ 
बिहार-उड्गीपा २८ ८८ २६ ९० 
मध्यप्रान्त २८ १० २८.२१ 
संक्रामक रोगों की वृद्धि और भीपणता 


भारतवप में मलेरिया, हैजा, इन्पलुएजा।, चेवक, मोतीक्षरा, प्हेग 
तथा यक्ष्म आदि भयकर सक्रामक रोगों की दिन पर दिन वृद्धि हो रही 
हैं। सरकार की ओर से अभीतक इन रोगों के निवारण के लिए कोई 
प्रभावशाली कार्यक्रम बनाकर काम नहीं किया गया । प्रतित्र्॑ मलेरिया से 
भारतवासी सबसे बडी संख्या मे मर जाते है। परन्तु अभी तक उसके 
प्रतिकार का कोई उपोय नहीं किया गया। आजकल राजयक्ष्मा रोग 
भारतीय ग्रामो और नगरों में बडे व्यापक रूप मे फैल रहा है । इस रोग 
की दिन पर दिन वृद्धि के कारण केवल मृत्यु की सख्या में ही वृद्धि नही 
होती बल्कि यह महा भयावक रोग सार्वजनिक स्वास्थ्य का बडा घातक 
भी वन' रहा है-। 
सन्‌ १९३५ की जन-गणना के अफ्रो के अनुसार समस्त ब्रिटिश 
भारत में ६५,७८,७११ स्त्री-पुरुष तया बच्चे प्रतित्रष मरे और उसका 
ब्यौरा इस प्रकार है.-- 
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चेचक से ९०,७०३ 
प्लेग से ३२,०९१ 
पेचिश और संग्रहणी से २७८, ८८३ 
हैजे से २१७, १६२ 
शीत से उत्पन्न फुप्फुम-सम्बन्धी रोगो से ४८२,८७० 
बुखार से ३,७५४,७५१ 
अन्य रोगो से १,७२२,३११ 


भारतवर्ष में राजयक्ष्मा रोग भीषण रूप धारण करता जा रहा है । 
सरकार भी उसकी भीषणता का अनुमव करने लगी है और लेडी लिन- 
लिथगो ने आंदोलन करके राजयश्मा के प्रतिकार के लिए ( [0४8 
छताएश०78 है0॥-]0०६:८प०७४ शा40 ) को स्थापित किया है जिसमें 
कई लाख रुपये जना हो चुके हे। इस कोप के धन से भारत भर में 
आधुनिक विकित्सा-पणालो के अनुमार राजय्रध्मा के रोगियों के लिए 
चिकित्मालय व स्वरास्थ्यशालाएँ वन।ईं जायेगी। भारत में इस रोग से 
५ लाख व्यक्ति मर जाते हे । यह राग सत्र रागो से भयक्रर, घातक और 
सावंजनिक स्त्रास्थ्य का महान्‌ शत्रु है । हैजा, प्ेत आदि तो कभी-कर्मी 
प्रकोप करते है और कुछ समय के वाद शान्त भी हो जाते है, परन्तु 
यक्ष्मा रोग तो जिस गृह मे एक वार उसके किसी सदस्य पर आक्रमण 
करता है, उस गृह का ही सर्वेनाश नही करता प्रत्युत पद्ोसियों के किए 
भी घातफ सिद्ध हो जाता हैं। समाज के--गृह के सबसे उपयोगी और 
स्वस्थ लोगो पर इमका प्रभाव अधिक होता हैँ । युवक, युवती ल्लियो, 
विद्य थियो तया माताओं पर यह भयकर रोग अपना वडा घातक 
आक्रमण करता है । 


भारत के अपाहिज 


भारत में दूमरे देशो की अपेन्ना अपाहिजों को भी सस्या बहुत अधिक 
है। अआदिजो में पागठ, गूंगे-ब॒हरे, अब और कोड़ी सम्मिलित हे। 
सन्‌ १९३१ की जन-नाणता के अनुसार समस्त भारत में-- 


कि 
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पांगल १,२०,३०४ 
गूँगे-बहरे २,३०,८९५ 
कोढी १,४७,९१ १ 
अधे ६,० १,२७० 


इस प्रकार कुल ११ छाख अपाहिज थे। यदि इन सब अपाहिजो को 
इकट्ठा किया जाये तो कलकत्ते के बराबर नगर बस जायेगा, जो ब्रिटिश 
साम्राज्य में लन्दन के बाद दूसरा विशाल नगर है। इससे आप अनुमान 
रूगा सकते हे कि अपाहिज कितने अधिक है । 


अस्वास्थ्य फे कारण 


भारतवर्ष में अस्वास्थ्य के निम्नलिखित कारण देखने में आये हे-- 

जल-वबायु का प्रभाव--भारतवर्ष के अनेक भागों की जलवायु 
स्वास्थ्य के लिए उपयुक्त और अनुकल नही है । अनेक भागो मे वर्षा की 
अधिकता के कारण मच्छर आदि रोगों के जीवाणु अधिक पैदा होजाते 
हैं जिनसे रोगों मे वृद्धि होजाती है। भारत के अधिकाश भाग में गरमी 
अधिक पढती है और उसका भी स्वास्थ्य पर बुरा प्रभाव पता है। 
जो लोग पञ्जाब तथा सीमाप्रात और पहाडी प्रदेशों मे रहते है, उतका 
स्वास्थ्य उत्तम है, पर जो बगाल तथा मद्रास प्रान्तों मे रहते हे, वे 
अस्वस्थ और शरीर से अत्यन्त दुबेल हे । 

स्वास्थ्य-विज्ञान के नियमों के प्रति अवहेलना--भारतवासियों भे 
और विशेषत अशिक्षित तथा गरीब जातियो मे स्वास्थ्य-रक्षा के नियमों 
का पालन नही किया जाता । शारीरिक स्वास्थ्य तथा गृह और आस- 
पास के वातावरण को शुद्ध रखने की और नागरिकों का ध्यान बिल्कुल 
नही है । भारत में सक्रामक रोगो का प्रकोप जो प्रतिवर्ष भयकर रूप मे 
होता है और जिसमे छाखो मनुष्य मर जाते है, उसकी वृद्धि का कारण 
भी जनता का भज्ञान है । ग्रामो और नगरों में ऐसे छोगो की सख्या 
सबसे अधिक है जो रोगो के कीटाणओ के सिद्धान्त मे विदवास नहीं 
करते । इसी कारण वे छतछात का भी ध्यान नही रखते । स्वास्थ्य तथा 


नागरिको का स्वास्थ्य १८१ 


सफाई के नियमो के ज्ञान के अभाव में उनके पालन की आशा करना 
व्यय हैं। भारतवर्ष में स्वास्थ्य तथा सफाई के नियमों के प्रचार तथा 
नागरिको-द्वारा उनके पालन करने की बडी आवश्यकता हैँ | 

नागरिक भावना का अभाव--इसके अतिरिक्त जनता मे नागरिक- 
भावना (070 80786) का भी बडा अभाव हैँ। गुह-देवियाँ अपने 
मकान की सफाई करके कूडा-ककंट, गोबर, पाखाना, कीचड या मैला 
पानी, लापरवाही के साथ अपने द्वार के सामने बिखर देती है । वे इतना 
सोचने का कष्ट नही उठाती कि यह कूडा कर्कंट पडा रहकर कितनी 
घातक दुग्गन्ध पैदा करता है और रोग के कीटाणुओ को पैदा करता है । 
स्वच्छता बनाये रखना मुहल्ले के प्रत्येक व्यक्ति का कतंव्य हैँ । इस कडे- 
कचरे को कुत्ते, बिल्ली, पशु-पक्षी (जैसे मुगियाँ, यदि मुहल्ले में ईसाई या 
मुसलमानों के! घर हो) तितर-ब्रितर करके और भी गदगी बढा देते हे । 
घर के पास ही बच्चे पाखाना फिरते देखे जाते हे । रेलवे के डिब्बे तक में 
इतनी अधिक गन्दगी होती है कि वहाँ बैठना कभी-कभी नरक-यात्रा से 
कम नही होता । यात्री लोग अपनी सीट पर बठ-बैठे ही हाथ-मुह घोकर 
पानी रेल के डिब्बे मे ही छोड देते है, पान की पीक से फर्श को गदा कर 
देते हैं और थूकना तो साधारण-सी बात है। रेल के डिब्बे मे जो 
शौचालय होता है, वह भी गदा रहता है और इसके लिए यात्रा करने- 
वाले नागरिक'ही जिम्मेदार हें। यह उनकी स्वास्थ्य के प्रति उपेक्षा पर 
एक खेदजनक आलोचना है कि वे इन शौचालयो का भी ठीक तरह से 
प्रयोग करना नही जानते । 

मेछो, उत्सवो, सम्मेलनो या विवाहादि के समारोहों के समय तो 
और भी अधिक गन्दगी के दशन होते हूँ । भारत में जब हैज़ा या 
इन्पल॒एजा शुरू होता है, तव उसका श्रीगणेग हरिद्वार के कृम्भ, इलाहा- 
बाद के गगा-स्नान, मथुरा के मेलों तथा गढम्‌क्तेश्वर के स्नान के मेलों 
से ही होता है। ऐसे अवसर पर लोग चाहे जिस स्थान पर मल-मत्र 
का त्याग करते हैं और ये मल-मूत्र औौर विशेपत हैज़ा के रोगियों 
के मल-वमन आदि के कौटाणु खाद्य पदार्थों मे मिलकर स्वस्थ लोगों 
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के पेट मे जाते हे तो उन्हे भी हैजा होजाता है । 

प्रत्येक व्यक्ति जहाँ अपने शरीर, वस्त्र, गृह आदि की शद्धता और 
सफाई रखे, वहाँ उसका यह भी कतंव्य है कि वह अपने पड से तथा 
वस्ती या ग्राम की सफाई तथा स्वास्थ्य के लिए नियमों का पालन करे। 

भय और अंध-विश्वास--भारतवासियों के अस्वास्थ्य का एक छिपा 
रहग्य हैं धाभिक अध-विश्वास तथा मिथ्या भय । मनुष्य में ही क्या 
प्रत्येक प्राणी में आत्म-रक्षा तथा स्वजाति-रक्षा की प्रबल भावना है । 
इसी कारण उसमे भय का भी भाव है। मनुष्य अपनी तथा स्थजाति 
की रक्षा के लिए अनेक जानवरों व चीजों से भयभीत रहता है--साप, 
बिच्छू, शेर, बिजली आदि | ु 

यह ठीक है और आत्म-रक्षा के लिए ऐसी खतरनाक चीज़ों तथा 
जीवो से अपनी रक्षा करना बुद्धिमानी है। परन्तु अज्ञान-वश लोग ऐसे 
कल्पित भय के शिकार बने रहने है कि जिनका इस जगतू में कोई 
अत्तित्व नही । भूत, चुईैल, देव्री, देवता, कालो, भवानी आदि ऐसे 
कल्पित जीव हे जिनकी स्वार्थी छोगो ने अपनी जीविका के हेतु कल्पना 
करली है। इस प्रकार के अज्ञान से लोग किसी भयकर बीमारी से 
भाक्रान्त होजाने पर देवी-देवता की, भूत-प्रेत की पूजा करते हे- जात 
( यात्रा ) को जाते है और देवता को मनाने के लिए न॑ जाने क्‍्या- 
क्या मू॑ता पूर्ण दुष्कर्म करते है । परन्तु अज्ञान के कारण उन्हें यह पता 
नही चलता कि थे सब मिथ्या पाखण्ड है । इस प्रकार भूत-प्रतो की पूजा 
में लगकर न रोगी के रोग की चिकित्सा करायी जाती है और न उसे 
किसी डाक्टर या वैध को दिखाया जाता है। फलत असावधानी के 
कारण उसकी मृत्यु होजाती है। नवधुवती स्त्रियों में कामोन्‍्गाद के 
कारण हिस्टीरिया रोग का आक्रमण होजाता है । मूर्खा स्त्रियाँ समझती 
है कि यह चुडैल का चक्कर है और फिर उसका उपचार करती है । 


(१) प्रसव-क्रिया-का अवैज्ञानिक ढंग 
माताओं और बालको की मृत्यु सस्या में वृद्धि का मूलकारण हैं 
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गर्भवती स्त्रियों का गिरा हुआ स्वास्थ्य तथा मूर्खा दाइयों-द्वारा प्रसव 
क्रिया का सम्पादन। वच्चे जनासे का काम ग्रामों और भगरों में 
अशिक्षित तया गँवार दाइयों द्वारा किया जाता हैँ । वे अपने 
स्वास्थ्य के नियमों के प्रति अज्ञान के कारण प्रसव के समय शुद्धि का 
ध्यान नही रखती । फलत' प्रसूत-काल मे स्त्री के गर्भाशय में विप का 
सचार होजाता है। इस प्रकार प्रसूताएँ रोगी होकर मर जानी है । इस 
ओर कई प्रान्तो की सरकारों ने म्यूनि सपल वार्डो-द्वारा शिक्षित घात्रियों 
(0(॥0 976७) तथा परिचारिकाओ (0४५४:४८७) की व्यवस्था करदी है जो 
बिता किसी फीस के प्रसव-क्रिया का ससादन करती हैँ। प्रत्येक बड़े 
नगर में स्वास्थ्य-केद्र तथा प्रभुता-केन््र (08/0:00ए (०८॥:४:८७) खुल गये 
है, तो भी इस दिशा में अभी वहुत-कुछ करने की ज़रूरत है । प्रामो मे 


भी ऐसी ही व्यवस्था हो जानी चाहिए । 
(२) परवा-प्रथा 


भारतवर्प के सयुक्तप्रान्त, बिहार, राजस्थान, मध्य- भारत तथा 
उड़ीसा और कुछ देशी राज्यो में मुसलमानों तथा हिन्दुओं में परदे की 
बड़ी वुरी प्रथा बाज भी प्रचलित है। वगाल, पजाब मद्रास, वम्वई, 
आसाम तया महःराष्ट्र श्रादि प्रान्तों में स्त्रियों में परदे का विल्कुछ 
रिवाज नही है। भारत में परदे के कारण स्त्रियों को हर समय घर की 
जेल में दन्द रहना पडता हूँ। वे न शुद्ध हवा पा सकती है और न 
टहलकर अपने स्वास्थ्य को सुधार सकती हैँ । परदे के विरुद्ध जदसे 
आन्दोलन छिडा है और जवबसे राष्ट्रीय आन्‍न्दोहन ने ज़ोर पकड़ा है तवसे 
इस दिशा में कुछ सुधार हुआ भी है । प्रसन्नता की बात है कि शिक्षित 
समाज में से परदा विदा होता जा रहा हूँ । 


(३) शुद्ध तथा पौष्टिक स्ाद्य-पदाों का असाव 


अस्वास्थ्य का एक बडा प्रमुख कारण है भुद्ध खाद्य-पदार्थों का अभाव। 
आजकल के वाज़ार में प्राय कोई भी खाद्य वस्तु शुद्ध रूप में नही 
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मि5ती। आटा, चावल, दाल आदि सड-गले मिलते है । मिठाइयाँ मिलावट 
के घी की, या ख़राब तेल की होती है और दूध आदि तरल पदार्थ शुद्ध नही 
मिलते । जब राष्ट्र के नागरिकों को ये शुद्ध पौष्टिक पदार्थ खाने के लिए 
न मिलेगे तो फिर उनका स्वास्थ्य अच्छा कैसे बनेगा ? म्यूनिसिपलबोडडों 
तथा जिलाबोर्डो की ओर से शुद्ध-मोजन में मिलावट के विरुद्ध कानून 
चलाथे गये है, परन्तु कर्मचारियों और अधिकारियों की उपेक्षा तथा 
अवहेलना के कारण इनका ठीक-ठीक पालन नही हो रहा है । 


(४) असयत-जीवन तथा मादक-द्र्यों का प्रयोग 


भारतवर्ष में जीवन को सदाचारी बनाने की. ओर दूसरे देशो की अपेक्षा 
जितना ही अधिक उपदेश दिया जाता है उतना ही कम उस पर आचरण 
किया जाता है। समाज मे व्यभिचार,गुप्त व्यभिचार,बलात्कार तथा वेदया- 
वृत्ति का चक्र समूचे समाज के स्वास्थ्य के लिए घातक सिद्ध हो रहा है। 
भारत मे बढती हुई दुष्कृतियाँ तथा अपराध इसका स्पष्ट प्रमाण है । रहा- 
सहा स्वास्थ्य मादक-द्रव्यो के प्रयोग द्वारा नष्ट हो रहा है। भारत के नगरों 
मे मिल और कारखानो के पास ही मादक-दव्यो की दृकाने हे जिन्हे सरकार 
का सरक्षण प्राप्त है । मजदूर लोग ८--१० घण्टे काम करने के बाद 
अपनी थकावट मिटानें को शराब, ताडी या अफीम आदि का सेवन 
करते हे। सन्‌ १९३७ में जब ७ प्रान्तों मे काग्रेस ने मत्रित्व-पद-अहण 
किया, तब महात्मा गाधी की प्रेरणा तथा' आदेश से कांग्रेस मत्रियों ने 
अपने-अपने प्रान्तो मे मादक-द्रव्यों के निषेध (?7०॥४/70॥) के लिए 
उद्योग किया था | और मद्रास, बम्बई, सयुक्‍त प्रान्त, बिहार उडीसा, व 
मध्यप्रदेश मे शराबबन्दी कुछ चुने हुए विशेष जिलो व नगरो में 
की गयी थी । 

महात्माजी का यह कार्यक्रम था कि ३ वर्षों मे समस्त देश में पूर्ण 
रूप से शराबबन्दी हो जायेगी; परन्तु नवम्बर १९३९ मे थुद्ध के कारण 
कांग्रेसी मन्त्री-मण्डलो ने पद-त्याग कर दिया और यह कार्य आगे न 
बढ सका । वत्तेमान सरकार उसी पुराने कार्य को उसी मर्थादा मे कर 
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रही है। वम्बई की हाईकोट की और से जबसे यह निर्णय हुआ है कि 
शराववन्दी की व्यवस्था अवैध हैं, तवने वम्बई नगर में पुनः मद निषेध 
व्यवस्था भग हो गयी है । हे 


(५) अध्वास्थ्यप्रद भकान 


ग्रामो और नगरो में मकानो का निर्माण बहुत ही अवैज्ञानिक ढंग से 
किया जाता है। सम्पत्तिशाली शिक्षित वर्ग के छोग और बम्बई, कलकत्ता 
अहमदाबाद जैसे मगरो के से5-व्यापारी अपने आराम के लिए तो घुले 
स्थानों में बंगले तथा कोठियाँ बनवाते है, परन्तु उनके कारखानों व 
मिलो मे काम करनेवाले मजदूरों के लिए वडी गन्दी और अस्वास्थ्यकर 
को5रियाँ होती हे । उन्हे ८ फीट छम्बी चौडी कोठरियों में ४ से ८ तक 
की संख्या मे गुज़र करनी पढती है । 

नगरो के मकान एक-दूसरे से इतने सठे हुए होते है कि उनमे शुद्ध 
हुवा और प्रकाश का प्रवेश स्वत॒न्त्र रूप से नही हो पाता । 


(६) आधिक दुर्देशा और दरिद्रता 


भारतवासियो के हीन स्वास्थ्य का एक प्रधान कारण उनकी आधथिक 
दुर्दशा और भयकर गरीबी तथा वेकारी भी है । जून १९४१ में भारत- 
मन्त्री श्री एमरी में पार्मेंट में भाषण करते हुए भारत के सम्बन्ध में 
कहा--“भारत समृद्धिशाली है। केन्द्रीय तथा प्रान्तीय सरकारों के पात्त 
अधिक राज-कोष है 

परन्तु इस कथन में सचाई का लेश भी नही है। भारत की समृद्धि 
का ज्ञान प्राप्त करने के लिए भारत-मत्री ने प्रान्तीय और केन्रीय सर- 
कारो की बढ़ती हुई आमदनी पर अपनी दृष्टि डालकर यह निष्कर्ष 
निकाल लिया है कि भारत समृद्धिजाली है। परन्तु उन्होंने नयी दिल्‍ली 
और लखनऊ, वम्बई कलकत्ता, मद्रास, लाहौर भादि नगरो के सरकारी 
खजानो के आदिसोत पर विचार करने का कष्ट नहीं किया । 


देश की जनता की समृद्धि का पता शिमलाडौछ के भव्य भवतों में 
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निवास करनेवाले सम्पत्ति-जीवियों से नहीं लग सकता । इसके लिए 
तो भारत के ग्रामो का भ्रमण आवश्यक है। आप किसी भी ग्राम में 
चढ़े जाइए, वहाँ आपको दरिद्रता का ताण्डव दिख यी देगा और उसके 
चारो ओर खड़े दी बेगे रोग, चिन्ता, बेकारी, और दैन्य । 

सन्‌ १९३८ मे तत्कालीन अर्थ-मन्त्री सर जेम्स ग्रिग ते अपने बजट 
भाषण में कहा था कि--'ब्रिटिश भारत की राष्ट्रीय आय १६ अरब 
रुपये है । यदि इस कथन को सत्य, मान लिया जाये तो ब्रिटिश भारत 
में प्रत्येक व्यक्ति की औसत वाषिक आमदनी ५३ रुपये ५ आते ४ पाई 
होती है | यदि इस आय मे से केंद्रीय, प्राल्तीय सरकारों तया स्थानीय 
बोर्डो को दिये जानेवाले टेत््सों को कम कर दिया जाये जो अनुमान 
से ८ रुपये ५ आने ४ पाई होते है तो प्रत्येक व्यक्ति की वाधिक आम- 
दनी ४५ रुपये पड़ती है। इस प्रकार ४ रुपये मासिक से भी कम 
आमदनी पड़ती है।' 

क्या यह भारत की समृद्धि का प्रमाण या उसकी भीषण दरिद्रता 
का चित्र है ? 


(७) स्वास्थ्य-विभाग की अव्यवस्था 


सावंजनिक स्वास्थ्य की रक्षा तथा सफाई की व्यवस्था का प्रूर 
उत्तरदायित्व प्रत्येक प्रान्त की सरकार पर है। प्रत्येक प्रान्त मे एक 
स्वाम्थ्य-चिभाग होता है । इसका प्रधान अधिकारी तो मत्री होता है, 
'परन्तु विभाग-सम्बन्धी व्यवस्था का दायित्व इड्यिन सिविल सविस के 
सेक्रेटरी पर रहता है। प्रत्येक प्रान्त मे स्वास्थ्य-विभाग का एक डाइरेक्टर 
होता है जिसके नियन्‍्त्रण में स्वास्थ्य-विभाग का कार्य संचालित होता 
है। यह विभाग अपना काये स्थानीय बोर्डो (चुगियों तथा जिछा बी्ो) 
के द्वारा सम्मादन करता है। इस विभाग के स्थानीय कर्मचारी स्थानीय 


१ भारत-मंत्री ऐमरी के भाषण पर सर इत्नाहीम रहमतुत्ला लॉ 
का बक्तव्य--लोडर! (१९ जून १९४१) । 
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बोर्ड के नियन्त्रण मे रहते है । स्थानीय वोडों का शासन-प्रवन्ध वैसे ही 
असन्तोषजनक रहता है। इनके सदस्य तया चेयरमैन राजनीतिक चालों 
का आश्रय लेकर नागरिक जीवन के साथ खिलवाड करना ही अपना 
मनौरजन या व्यापार समझते हे । 

यही कारण हैँ कि इन वोर्डो के नियन्त्रण में रहने के कारण 
स्वास्थ्य-विमाग के स्थानीय अधिकारी भी मनमाने ढग से कार्य करते 
है । प्रत्येक नगर में एक हैल्य आफीसर तथा कई सेनीटरी इन्सपेक्टर 
होते है। इनका यह कार्य है कि वस्तियों में भ्रमण कर सफाई 
की व्यवस्था करे। परन्तु देखा यह गया है कि ये अफसर वर्षो में भी 
किसी वस्ती मे निरीक्षण करने नहीं आते और न सेनीटरी इन्स्पेक्टर ही 
अपने कत्तंव्यों का पालन करते हे 

स्वास्थ्य-विभाग की ओर से मेहनरो के रहन-सहन तथा उनके सफाई- 
कार्य मे सुधार करने के लिए इस विभाग की ओर से कोई कार्य-नही 
' किया गया है। कलकत्ता, वम्बई आदि बड़े नंगरो में तो कुछ प्रवन्ध 
किया भी गया है । 

स्वास्थ्य-विभाग की ओर से नगरो में वादिकाओ व पार्को, ग्वास्थ्य- 
गृद्दो तथा जलाशयो की व्यवस्था होनी चाहिए । परल्तु इस ओर बहुत 
ही कम ध्यान दिया जाता हैँ । 


स्वास्थ्य सुधार के उपाय 


हमने स्वास्थ्य-हीनता के जिन कारणों पर ऊपर विचार किया है, 
उनके निवारण द्वारा ही स्वास्थ्य मे सुधार हो सकता हैं। यदि उपर्यक्त 
कारणों के निवारण के लिए समस्त नागरिक मिलकर स्त्रास्थ्य-विमाग 
के सहयोग से प्रयत्न करे, तो कोई कारण नही कि भारतवाप्तियों के 
स्व स्थ्य में मुधार न हो सके । 


। ९४४ 
सांस्कृतिक जीवन 
शिक्षा साहित्य, भाषा और कला सस्क्ृति के अग है । अत भारत 
के सास्कृतिक जीवन पर विचार करने मे इन पर विचार करना आव- 


इ्यंक है। 
शिक्षा 


प्राचीन काल में शिक्षा 

अ'ज सभी विद्वात्‌ एक मत से यह स्वीकार करते हे कि शिक्षा का 
लक्ष्य मानव की शारीरिक, मानसिक और आत्मिक शक्तियों का साम- 
जत्यपूर्णं विकास और उत्कर्ष है। आज भारत में जो शिक्षा-प्रणाली 
प्रचलित है, उससे राष्ट्रीय आवश्यकताओ की पूर्ति नही होती | इसलिए 
उसके प्रति बडा असतोषे पैदा हो रहा है और उसमे सुधार और सशो- 
धन के लिए उद्योग किया जा रहा है। भत' भारत मे शिक्षा पर विचार 
करते समय यह उपयोगी होगा कि हम अपनी प्राचीन वेदिक शिक्षा- 
प्रणाली का तो अवलोकन करे ही, उसकी विशिष्टताओ पर भी विचार 
करने का प्रयास करे। 

पुराने समय में शिक्षा का आधार आध्यात्मिक था। समस्त ज्ञान 
विज्ञान, कला-कौशल, साहित्य आदि का धर्म से घनिष्ठ सबध था। धम 
आज-कल जैसी सासारिक जीवन से अलग देवमन्दिरों मे तीथों या मठो 
तक ही परिमित रहनेवाली चीज नही थी। धर्म सच्चे अर्थों मे सामाजिक 
जीवन का आधार था। उस समय गुरुकुल थे | गुरुकुल का अर्म हू 
आचाय॑, शिक्षक या अध्यापक का परिवार । उसके सदस्य गुरुकुल के छात्र 
होते थे, जो 'ब्रह्मचारी' कहे जाते थे, क्योकि गुरु उन्हें 'ब्रह्म' ( ज्ञान ) 
की ओर छे जाने की साधना में पथ-प्रदशन करता था। इनमें बालक 
और बालिकाएँ नि शुल्क शिक्षा ग्रहण करते थे। गुरुकुछ के सचालन 
में सहयोग और आधिक सहायता देता गृहस्थ का पवित्र कर्तव्य होता 
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था । फलस्वरूप गृरुकुछ आधिक चिन्ता से मुबत होकर अपने आचार्यो 
द्वारा ब्रह्मचारियों को सम्यक ज्ञान देते थे । 
वैदिक साहित्य में आचार्य की जो महत्ता है उसका एकमात्र कारण 

यह है कि आचाय॑ व्रह्मचारी का धर्म-पिता है; वह उसे आचार की 
शिक्षा देता है, उसका आध्यात्मिक सस्कार करता है। माता-पिता तो 
' उसके शरीर का पालन पोषण मात्र ही करते है, परन्तु आचाय के हाथ 

में इससे भी गृरुतर कार्य--चरित्र का निर्माण-जिसके ऊपर उसका 
सारा जीवन निर्मर है। चरिवर-निर्माण में शारीरिक और आत्मिक 
पवित्रता की साधना होती है। इस प्रकार वैदिक शिक्षा शृद्धि का 
समृत्वय थी। अनुशासन द्वारा शरीर की शुद्धि, शिक्षण हारा शक्तियों 
की शुद्धि, जान द्वारा वृद्धि या मन की शुद्धि और ध्यान तथा मनन द्वारा 
आत्मा की बुद्धि | | 

/ वैदिक शिक्षाअणाी मे अनुशासन पर स्वाध्याय से अधिक ध्यान 
दिया जाता था। सर और तपस्वी जीवन पर आग्रह था। वैयक्तिक 
और सामूहिक आचार, स्वास्थ्य-सवंधी तथा सामाजिक कर्तव्योंका 
प्रालन तत्परता से होता था । 

प्राचीन-काल में सावजनिक-शिक्षा अधिकाण मे मौखिक रुप मे हुआ 

करती थी, आजकल की तरह पुस्तकों द्वारा नही । घामिक भिक्षण द्वारा 
उस सावजनिक शिक्षा को आध्यात्मिक रग दिया गया और धर्म और 
कला में सामजस्य स्थापित करके संस्कृति का निर्माण हुआ। ईसा की 
सती शताव्दी में जब विद्यापीठो, मठो और मन्दिरो द्वारा इस साव॑- 
जनिक शिक्षा का प्रसार हुआ तो उस सस्कृति का विस्तार हुआ । ग्रामो 


में भी शिक्षा का खूब प्रचार हुआ । गआम-याठशाल्ाएँ स्थापित की गयी | 
हरिकीतंन और नाटकों द्वारा धर्म और सस्कृति का प्रसार हुआ । 


स्लियों की शिक्षा 


वेदिक काह मे और उसके बाद के युग में 


स्त्रियों को भी पुरुषों के 
बरावर ही विक्षा प्राप्त करने का समान अधिकार था। 
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वेदिक-युग मे गुरुकुलो में धामिक शिक्षा पर सबसे अधिक ध्यान 
दिया जाता था; परन्तु अन्य उपयोगी विद्याओं की उपेक्षा नहीं की 
जाती थी । विज्ञान, मनोविज्ञान (योग), गणित, ज्योतिष, भौतिकशा स्तर, 
रसायन, चिकित्सा-शास्त्र, नृत्य, कला, संगीत आदि सभी विषयों को 
गुरकुलों के पाठ्यक्रम मे स्थान प्राप्त था। 

बौद्ध-काल में तक्षशिल्ला और नालन्दा के विव्वविद्यालय आय॑ँ-सस्कृति 
के केद्र थे। भारत से ही नही विदेशों से लोग गणित, ज्योतिष, दर्शन 
और चिकित्सा-शास्त्र की शिक्षा प्राप्त करने आते थे। इन विश्वविद्यालयों 
के पाठय-क्रम मे निम्नलिखित विषय सम्मिलित थे-- 

धर्म (वेद और जातक), दर्शन ( अध्यात्मशास्त्र और तकंशास्त्र ), 
विज्ञान ( चिकित्सा तथा तल्त्र विद्या ), व्याकरण, कला, धनृविद्या, 
मृगया । राजपुरुषो और लोकनेताओ के लिए अर्थशास्त्र और राजनीतिं- 
शास्त्र की शिक्षा दी जाती थी। धर्म, विज्ञान, दर्शन की शिक्षा का भी 
समुचित प्रतनन्ध था । 

गूरुकुछ शिक्षा-प्रणाली की नीचे लिखी विशेषताएँ उल्हेखनीय है-- 

(१) कुटुम्ब की भावना ( ब्रह्म चारी को 'कुल' का सदस्य माना 
गया है, और आचार का कत्तंव्य उसके शारीरिक मानसिक और 
आत्मिक विक्रास के लिए पूरी व्यवस्था करना है। ) 

(२) समाज के प्रत्येक बालक-बालिका के लिए मि शुल्क शिक्षा, 
नि.शुल्क भोजन, व॒म्त्रादि की व्यवस्था । 

(३) सब ब्रह्मचारियों के साथ समान व्यवहार और इस प्रकार 
उनमे सच्चे बन्धृत्व का विकास | 

(४) ब्रह्मचर्य का अनिवायंत पालन; शरीर को कष्ट-सहन का 
अभ्यस्त बनाना तथा तपस्या का जीवन | 

(५) चरित्र-निर्माण । ५ 

आचार्य” शब्द का अर्थ होता है आचार का आदर स्थापित 
करनेवाला शिक्षक ।! 

१. प्रा० सत्यत्रत : 'गुरुकुल शिक्षापद्धति । 
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आज जबकि भारत में शिक्षा के पुर्तंगठ्न पर विचार हो रहा है 
वर्तमान शिक्षा के दोषो के परिहा के लिए विचार करने के साथ-साथ 
उसमे अपने गृणों के समावेश करने का प्रयत्न करे जो हमारी वेदिक 
संस्कृति की रक्षा के लिए आवश्यक है तया जिध्षसे राष्ट्र का भी हित हो 
सकता है। है 


वत्तेमान शिक्षाअणाल्री 
बाज भारत में जो शिक्षा-प्रणाली प्रचलित है उप्तकी सभी शिक्षा 
विज्ञो और लोकनेताओ ने घोर निंदा की है। इस प्रणाली में कई बढे 
दोष हैं.--पहला यह है कि वह न तो शिक्षा और जीवन मे कोई प्रत्यक्ष 


सम्बन्ध स्थापित करती है और न जीवन की आवश्यकताओं पर ही 
ध्यान देती है । 


,.._यंपषि वर्तमान विक्षा-पद्धति के दोषों को सभी विद्वान स्वीकार 
करते है, तथापि इसमे कोई इन्कार नहीं करता कि इसने देश की 

वही सेवा की हैं। इस प्रणाली ने भारत में ब्रिटिश शास्त को शिक्षित 
शायक ही अ्रदन नहीं हिये हे प्रत्युत भारत में राष्ट्रीय और 
राजनीतिक नवचेतना भर जागरण में भी विशेष 


गीष योग दिया है । 
नवीन शिक्षा ने भारत मे विद्वानू, वैज्ञानिक और महान्‌ दाशंनिको को 
पैदा किया है जिन्होने न केवड भारत का ही भस्तक ऊँचा किया है 
प्त्युत अन्तर्राष्ट्रीय-जगत में सी अपना विशेष स्थान प्राप्त किया है । 
।रन्‍तु इसका यह मतरव नही कि भारत में जो विद्वान, वैज्ञानिक और 
महापुद्य हुए हैं और जो इस समय भौयूद है, उनके निर्माण में केवल 


पाइ्चात्य शिक्षा प्रणाली को ही श्रेष है। उनकी महानता में उनके 
विशिष्ट व्यक्तित्व, उच्च ससकार और अपूर्व प्रतिभा ने भी पर्याप्त 
योग दिया है। फ़िर भी आज हम यह अनुभव करते हे कि वत्तंनान्‌ 
शिक्षाअणाली में परिवर्त्तन की जरूरत है। 

हंपरा यह कि इसका लक्ष्य राष्ट्रीयता से दूर है। वाल़व में 
विकास भारत में अग्रेजी शासकों की सुविधा औौर भारन-सपाहत हे. 
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उद्देदय से किया गया था और इस उद्देश्य की पूि में इसने बहुत 
हृदतक सफलता प्राप्त की है। 

तीसरा यह है कि शिक्षा का माध्यम अग्रेजी बनाकर भारतीय 
भाषाओं के विकास और उन्नति पर ध्यान नही दिया गया । मातृभाषा 
में शिक्षा न होने से भी विद्याथियों का बहुमूल्य समय अग्रेजी भाषा 
को सीखने में व्यतीत होता है । 

चौथा यह कि यह शिक्षा सैद्धान्तिक ही है, व्यावहारिक नही। 
इसलिए जब विद्यार्थी स्कूल या कॉलेज को छोडकर ससार मे प्रवेश 
करते है, तो उन्हे व्यावहारिक जीवन में बढी असफलता का ।सामता 
करना पडता है । मे 

पाँचवाँ और सबसे बड़ा दोष यह है कि पादचात्य शिक्षा-प्रणारली 
आयंसस्कृति के विरुद्ध है। वह चरित्र-निर्माण और सदाचारः की 
सर्व॑था उपेक्षा करती है। ज्ञान-बुद्धि के लिए वहू पर्याप्त परुयोग 
प्रद्वाग करती है, परन्तु छात्रों की मानसिक, शारीरिक एवं आत्मिक 
शक्तियों का सामजस्यपूर्ण विकास नहीं करती। वह राष्ट्रीयता एव 
एकता की भावना के प्रादुर्भाव के लिए भी कोई ध्यान नही देती और 
न, छात्रों मे नागरिकता की भावना का प्रादुर्भाव ही करती है ।' 


भारत में त्रिदव-विद्यालय 


, भारत में सबसे पहले सन्‌ १८५७ भे कलकत्ता, बम्बई और मद्गास 
में तीन विश्व-विद्यालय स्थापित' किये गये थे। विश्व-विद्याल्य दो 
प्रकार के हे । एक प्रकार के वे हे जो अपने अन्तगंत काडेजो की परीक्षा 
का प्रबन्ध करते हे । उनकी ओर से कॉलेजो में शिक्षा का कोई प्रबन्ध 
नही होता । प्रत्येक कालेज जो ऐसे विश्व-विद्यालय से सम्बन्धित होता है, 
उसके द्वारा मिर्धारित पाठ्य-क्म के अनुसार दिक्षा का प्रबन्ध, 'करने मे 
स्वतन्त्र है। दूसरे प्रकार के विश्व-विद्यालय वे है जिनके अन्तर्गत कालेजो 
का प्रवन्ध स्वयं विग्वविद्यालय की कार्य-कारिणी कौसि और सीनेट 
के अधीन होता है । पहले प्रकार के विद्व-विद्यालयों मे आगरा, वम्बई, 


तांत्कृतिक जीवन १९३ 


कलकत्ता आदि विश्वविद्यालय हे । दुसरे प्रकार के विभ्वविद्यालयों में 
बनारस हिन्दू विदवर्विद्यालय और इलाहाबाद विश्वविद्यालय है । 
भारतवर्ष के विश्वविद्यालय कव-कव स्थापित हुए यह नीचे लिखी सारिणी 
से स्पष्ट हो जायेगा । 
विश्वविद्यालय सन्‌ विश्वविद्यालय सन्‌ 
१. कलकत्ता विग्वि० १८५७ १० अलीगढ़ मुसलिम १९२० 
२ मद्रास | १८५७ ११ रखते ४. १९२० 
३. वम्बई 2. * १८५७ १२ लखनऊ +, १९२० 
४, पंजाब 9 १८८२ १३ अनमछाई ,, १९२० 
५ इलाहाबाद ,,. १८८७ १४ ढाका » १९२ 
६ बनारस, हिंदू ,, १९१६ १५ दिल्ली ». १९२२ 
७ पटना १) १९१७ ९१६ नागपुर ». १९२३ 
८ मैसूर ». १९१६ १७ आन्ध 2. १९०६ 
९ हँदरावादटसमानिया १९१८ १८ आगरा ». १९२७ 
इन विश्वविद्यालयों में भाषा-साहित्य, इतिहास, राजनीति, दर्शन, 
मनोविनान, ज्योतिप, रसायन, भूगर्भ, मौतिक-विजञान, व्यापार-वाणिज्य, 
अर्य-शास्त्र, जीव-भास्त्र, वनस्पति-विजान, चिकित्सा, इजिनियरी, कृषि, 
कानून आदि की उच्चशिक्षा का प्रवन्ध हूँ । 


अन्य शिक्षा-संस्थाएँ 
सत्‌ १९३५ की भारत सरकार की शिक्षा-विभाग की रिपोर्ट के अनु- 
सार समस्त भारत में २ छाख ५६ हंजार २६३ स्कूछ तथा कालेज हे 
इनमें कुछ १ करोड़ २५ लछाख ६ हजार ८६५ छात्र शिक्षा पा रहे हे । 
कुछ जनसर्या का ५९ भाग जिज्षा पा रह्म है। १९२५, के अक वे है--. 


संस्थाएँ छात्र-संस्या छात्रा-संस्या 
कालेज १,०९,३ १५ २,४९१ 
हाई स्कूल ९,४४८,९२२ ६८,९३५ 
मिदिल स्क्ल ११,७२,०६५ ९,४६,०४२ 
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प्राइमरी स्कूल... ८६,३९,४०५ १४,५०,२६७ 
स्पेशल स्क्ल २,३२९, १८१ १८,०९५ 
विविध शिक्षा-सस्थाओ पर सरकारी व्यय का अनुपात निम्त प्रकार है-- 
विश्वविद्यालय और कॉलेज १४ ७% 
हाई स्कूल और मिद्िल स्कूल २४ १% 
प्राइमरी स्कूल ३४.३४ 
कन्या-शिक्षा १३ ९% 
प्रबन्ध और निरीक्षण *. ८८% 

द्षित जातियों में शिक्षा 


दलित जातियो में शिक्षा का अत्यन्त अभाव है। सन्‌ १९३२ के 
पुना-पैक्ट के अनुसार अब प्रत्येक प्रान्त के सरकारी बजट में इनकी शिक्षा 
के लिए पृथक रूप से रकम निश्चित कर दी जाती हैं और वह केवल 
उन्ही के स्कूलो, शिक्षा, छात्र-वृत्तियो, पुस्तकों तथा निरीक्षण आदि पर 
व्यय की जाती है । ब्रिटिश भारत में सन्‌ १९३४-३५ में दलित' वर्ग के 
छात्रों की कुल सख्या १२ छाख ६ हजार १९३ थी। इनमे छात्राओ की 
सख्या भी शामिल है। शिक्षा में मद्रास प्रान्त सबसे आगे है और समृवत- 
प्रात्त सबसे पिछडा हुआ । 

जो स्कूछ विशेष रूप से इन जातियो के लिए स्थापित है, वे सन्‌ 
१९३५ में ९३९३ थे। 


वर्धा-शिज्षा-पद्धति 

जब सात प्रान्तो में काग्रेस का शासन स्थापित हुआ तो महात्मा गाधी 
ते 'हरिजन द्वारा राष्ट्र के सर्वतोमृख सुधार के लिए ग्रामोद्योगो मे उत्तति 
खादी-प्रचार, मादक-व्य-निषेध आदि के सम्बन्ध में अपनी योजनाएँ 
प्रस्तुत की जिनपर काग्रेसी सरकारों ने अमल किया | साथ ही उन्होने 
शिक्षा में सुधार करने के सम्बन्ध मे अगस्त, १९३७ भे 'हरिजत' में कई 
विचारोत्तेजक लेख लिखे, जिनसे जनता और नेताओ का ध्यान शिक्षा के 
पुन.सगठन की ओर आकर्षित हुआ । फ़लत. वर्धा में २९-२३ अक्तूबर 
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१९३७ को राष्ट्रीय-शिक्षा-विशारदों का एक सम्मेलन आमच्त्रित किया 
गया । इस सम्मेलन में महात्मा गाधी ने अपने उपर्युक्त लेखों के आधार 
पर भाषण दिया और शिक्षा के सुधार पर विस्तारपूवेक अपने विचार 
व्यक्त किये। इनपर विचार-विनिमय के वाद निम्नलिखित प्रस्ताव 
स्वीकार किया गया-- 

(१) राष्ट्रव्यापी निःशुल्क और अनिवाय शिक्षा ७ वर्ष तक हो 
ऐसी व्यवस्था की जाये; शिक्षा का माध्यम मातृभाषा हो; इस अवधि में 
महात्मा गांधी के मत्तव्यानुसार शिक्षा रचनात्मक उद्योग हारा दी जाये ।| 
सम्मेलन को यह आज्ञा है कि इस शिक्षा-पद्धति द्वारा धीरे-धीरे अध्यापकों 
का वेतन भी प्राप्त किया जा सकेगा । 

इस शिक्षा-सम्मेलन ने जामिया मिलिया, दिल्ली के प्रिसरिपल डा० 
जाकिरहुसन की अध्यक्षता मे वर्वा-शिक्षा-कमेटी की नियुक्ति भी की 
जिसे प्राथमिक शिक्षा के लिए उपयुक्त प्रस्ताव के अनुसार ७ वर्षो के 
लिए पाठ्य-क्रम तैयार करने का कार्य सौपा गया । 

बृत्ियादी तालीम 

उक्त कमेटी ने अपनी रिपोर्ट में सात साल के लिए बुनियादी तालीम 
(3४४८ ४७४८४४०॥) की व्यवस्था की हैं। 

बुनियादी तालीम की विशेषताएँ निम्नलिखित हें-- 

(१) स्कूल में प्रत्येक वाहक को अपनी रुचि के अनुसार एक 
आधारभूत उद्योग चुनता चाहिए जिसकी व्यवस्था स्कूल के द्वारा की 
गयी हो । इस उद्योग के आधार पर बालक को शिक्षा दी जाये। इसके 
साथ ही साथ उसे दो सहायक उद्योगों का भी चुनाव करना चाहिए, जैसे 
कताई और बागवानी । १२ वर्ष की अवस्था तक इन उद्योगो की शिक्षा 
केवल शिक्षा के मूल्य की दृष्टि से दी जाये, औद्योगिक दृष्टि से नहीं । 
जो बालक भविष्य में उद्योग में निपुणता प्राप्त करना चाहे उन्हें अन्तिम 
दो सालो में औद्योगिक ढंग पर शिक्षा देने की व्यवस्था की जायेगी। 
लडकियों को घरेल धमों की शिक्षा दी जायेगी और जन्तिम दो वर्षो 
में बच्चो के पालन तथा देख-रेख की भिक्षा दी जा सकती हैं । 
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(२) 'समाज-सेवा' (ग्राम-स्वास्थ्य, प्रचार, दृष्काल में सेवा, रोग 
तथा बाढ से पीडितो की सेवा, स्थानीय मेलो की व्यवस्था, सम्मेलनों में 
स्वय-सेवक का कारये, किन्डरगार्टन दर्जो की व्यवस्था में सहयोग, स्त्री- 
समाज-सघ तथा सेवासघ, ) प्रकृति-निरीक्षण, भ्रमण, खेल, व्यायाम 
आदि । 

(३) शिक्षा में कार्यशीलता के सिद्धान्त की स्वीकृति, इसका भर्थ 
यह हैं कि वालको की स्वाभाविक तथा रचनात्मक प्रवृत्ति को प्रोत्साहन 
और बालकों की बौद्धिक, सामाजिक तथा शारीरिक शक्तियों के 
विकास के लिए पूर्ण सुयोग दिया जाये । 

(४) राज्य को प्रत्येक बालक के लिए ७ वर्ष की आयु से १४ वर्ष 
की आयू तक नि शुल्क और अनिवाय शिक्षा की व्यवस्था करनी चाहिए । 

(५) शिक्षा का माध्यम मातृभाषा होगी तथा “हिन्दुस्तानी का 
सामान्य ज्ञान अनिवाये होगा | पिछले दो वर्षो मे अग्नेजी केवल उनतकों 
पढाबी जायेगी जो आगे हाई स्कूछ या कॉलेज की शिक्षा प्राप्त करना 
चाहते हो । 

(६) पाठ्-क्रम मे आधुनिक विक्षा-सम्बन्धी आद्शों के प्रकाश मे 
परिवर्तन किया जाये । 

(७) नागरिकता की तैयारी के उद्देश्य से पाठब-क्रम बनाया जाये, 
केबल इस लिहाज से नहीं कि प्राथमिक शिक्षा उच्च शिक्षा का 
आधार हैं । 

(८) पाठ्यक्रम में सामान्य नागरिक-श्षास्त्र और सामान्य विज्ञान 
को स्थान दिया जाये । ु 

(९) भारतीय इतिहास को भारतीय दृष्टिकोण से पढाया जाबे, 
राष्ट्रीय आन्दोलन तथा सामयिक घटनाओं का भी जान आवश्यक हूं । 

(१०) चरित्र-निर्माण को शिक्षा का आवध्यक अग माना जाय | 
सदाचार की शिक्षा सामाजिक एवं मनोविज्ञान की दृष्टि से दी जाये, 
विशुद्ध धामिक दृष्टि से नही । 

(११) मनोवैज्ञानिक प्रणाली द्वारा स्कूल के वातावरण को शुद्ध तथा 
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अनुकल बनाया जाये। अध्यापक और छात्रो में सहकारिता का भाव हो। 

(१२) वार्षिक परीक्षाएँ उठा दी जायें और स्कूलों में रिकाड द्वारा 
ही श्रेणी चढायी जाये। 

(१३) बारह वर्ष की आयु में छात्र की मनोवैज्ञानिक परीक्षा की 
जाये और उसकी रुचि तथा प्रवृत्ति की जाँच की जाये तथा उसके 
सरक्षक को सूचनाएँ दी जायें । 

(१४) स्कूल के वातावरण, कार्य-प्रणाली तथा शिक्षा में राष्ट्रीय 
तथा अहिसात्मक दृष्टिकोण सामने होना चाहिए । 

इसमें सन्देह नहीं कि यह शिक्षा की एक कान्तिकारी योजना है । 
इससे राष्ट्र का हित होगा, क्योंकि यह राष्ट्र-हित की दृष्टि से ही तेयार 
की गयी है। महात्माजी शिक्षा को स्वाश्रयी ( 80 ६४97०८४०४ ) बनाना 
चाहते हैं । उनका यह सकत्प प्रारम्मिक दक्षा मे पूरा होगा अथवा नही, 
यह अभी से निरचयपूर्वक नहीं कहा जा सकता । जब इस योजना के अनु- 
सार समस्त भारत में प्राथमिक जिक्षा का प्रवन्ध हो जायेगा, तव इसमे 
जो दोष परीक्षण-काल में मालूम होगे, उनके निवारण के लिए भविष्य में 
प्रयत्त किया जा सकेगा। परन्तु इसमें तनिक भी शक नहीं कि वर्षा-विक्षा- 
योजना ही एक ऐसी योजना हैं, जो आज १५० वर्षो के ब्रिटिण शासन में 
सबसे पहली वार राष्ट्रीय हित की दृष्टि से रखी गयी है और जिसपर 
सयुक्तप्रात, मध्यप्रात, वम्बई आदि कई प्रातो में अमल भी होनें छुगा है । 


भाषा औौर लिपि 

हिन्दी-राष्ट्रभापा 
भारत की सबसे प्राचीन भाषा सस्क्ृत है परन्तु आज वह किसी 
भी प्रात की वोल-चाल की भाषा नही हैं। हाँ, यह निविवाद हैं 
कि भारत की अधिकाश प्रान्तिक भाषाएँ हिन्दी, वगला, मराठी, गजराती 
उर्दे, सिन्धी, पजाबी, राजस्थानी और उड़िया सस्कृत से उत्पन्न 
भौर विकसित हुई है और शेप द्राविड्ो--तामिल, तैलग, मलयालम, कन्नह़ 
पर भी मस्कृत का अत्यधिक प्रभाव पडा है। और इन सब प्रान्तीय 
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भाषाओं में हिन्दी ही सबसे अधिक बोली और पढी-लिखी जाती है । 
सन्‌ १९३१ में भारत की जनसख्या ३५,२९,८६,८७६ थी | इनमे 
देशी रियासतो की सख्या भी शामिल है जो ८ करोड से ऊपर है। 


हिन्दीभाषी प्रान्त 
भारत के सुक्तप्रान्त, बिहार-उडीसा, पंजाब, मध्यप्रान्त-जरार, 
दिल्‍ली, अजमेर-मेरवाडा, और कुछ हिन्दीभाषी रियासते हे, जिनकी 
कुल जनसस्या सन्‌ १९३१ ई० के अनुसार १७ करोड ६३ लाख 
७० हज़ार ४५२ हैं । 


अहिन्दी-भाषी प्रान्त 


बगाल, मद्रास, बम्बई-सिन्ध, कुगं, पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्त, बंलूचि- 
स्तान, आसाम, ब्रह्मा तथा कुछ अहिन्दीभाषी रियासते है जिनकी जत- 
सस्या १७ करोड ४८ लाख ७२ हजार ९९२ है । 

इस प्रकार हिन्दी-भाषाभाषियों और इतर भाषा-भाषियों की जत- 
संत्या प्राथ. बराबर है। इसलिए हिन्दी भाषा ही राष्ट्र की भाषा 
कहलछानेयोग्य है । परन्तु, मुसलमानों की जोर से यह दावा पेश किया 
जा रहा है कि उद्दू' ही राष्ट्रमभाषा हो सकती है। इस प्रकार भाषा 
के इस राष्ट्रीय प्रइन पर साम्प्रदायिक दृष्टिकोण से विचार करने की 
पद्धति शुरू हो गयी है। आजकछ सामान्यभाषा और राष्ट्र-आपषा-- 
इन दोनों शब्दों का प्रयोग एक ही अथ में किया जाने लगा है। इस 
प्रकार इससे भ्रान्तिपूर्ण विचारों का प्रचार होने लगा है। तामान्य- 
भाषा क्या है ? यह वह भाषा है जो प्रत्येक प्रान्त में बोल-चाल में 
काम आती है और जिसे थोडा बहुत सभी समझ सकते हे भौर बोल 
सकते है । सामान्य भाषा पर स्थानीय भाषा का भी प्रभाव पडता ह। 
जैसे, कलकत्ता के बाजारों में बोली जानेवाली भाषा, उत्त भाषा से 
मिलती है जो बम्बई के बाजारों मे बोली जाती है। कलकत्ता की बोल- 
चाल की भाषा मे बगला के अधिक शब्द होते है। इसी प्रकार बम्बई 
की बोलचाल की भाषा मे गुजराती के शब्द अधिक होते है । इस सबंध 
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में श्री रामनाथ सुमन” ने लिखा है-- 

“यह भाषा अन्तर्प्रातीय यातायात, रेल, व्यापार और बडे-बडे उद्योग- 
धन्धो के खडे हो जाने से वनी है । इसे किसी सस्था ने नहीं बनाया, ने 
इसके बनाने में हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, हिन्दी-प्रचार-समा या कांग्रेस 
का हाथ है। यह भाषा उत्तर भारत ( मुख्यत सथुक्तप्रान्त, मध्यभारत 
तथा विहार ) के उन गरीब प्रवासियों की राष्ट्र को देन हे, जो गरीबी 
के कारण अपना घरवार छोडकर नौकरी की तलाश में दूरूदूर के 
सूबो में गये और वहाँ मेहनंत-मजदूरी करके पेट पालते लगे। इनमे से 
किसी ने बोझा ढोने का काम किया, कुछ स्टेशनों पर कुली बने, कुछ 
आपितो में चपरासी बने, कुछ को मिलो, रेलो के कारखानों और 
दुकानों में काम मिला । कुछ ने दरवानी की, कुछ पुलिस और ट्राम की 
नौकरी में भरती हुए, कुछ इक्का-ताँगा हाँकने रूगे | वहुतो ने ग्वाले, 
नाई, रसोई का काम सँभाला, और बहुतो ने छोटे-छोटे धन्चे अपनाये । 
ये शिक्षित न थे और जहाँ गये वहाँ अपनी बोली और रीति-रिवाज साथ 
ले गये | जिस हिन्दी के बारे मे यह कहा जाता हैं कि वह अधिकाश 
भा रतीयो द्वारा समझी जाती है, वह यही सामात्य बोली है | इसका ने 
कोई निश्चित व्याकरण है और न॑ माजतक कोई पुस्तक इस भाषा मे 
लिखी गयी । 

अत यह स्पष्ट है कि भारत मे प्रचलित 'सामान्य भाषा' राष्ट्रभाषा 
नही हैं। जो ऐसा मानते हे, वे भारी भ्रम मे है । 

देश मे राष्ट्रीय जागृति के साथ-साथ राष्ट्रीय नेताओं नें राष्ट्रभापा- 
निर्माण के प्रदन को प्रस्तुत किया । उन्होने यह अनुभव किया कि भारत 
मे राष्ट्रीय नवचेतना और राष्ट्रीयता की भावना पैदा करने के लिए यह 
जरूरी है कि भारत के सभी प्रान्तों मे एकता स्थापित की जाये | एकता 
उसी समय स्थापित हो सकती है जब कि विचार-विनिमय के लिए एक 
अन्तर्प्रान्तीय भाषा हो । अग्रेजी भाषा ऐसी भाधा है जिसे सभी प्रातो 
में पढा और बोला जाता है, पर वह स्कूलो और कालिजो के विद्यार्थियों 
तथा अग्रेजी पढे समुदायों तक ही सीमित है--जनता की भाषा नही 
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है। इसलिए राष्ट्र का सन्देश जनता तक पहुँचाने के लिए ऐसी 
भाषा की जरूरत है जिसे सभी प्रान्त के लोग समझ सके। 

आज से २० वर्ष पहले महात्मा गाधी ने यह विचार प्रकट किया 
कि हिन्दी ही राष्ट्रभाषा हो सकती है । उन्होने कहा है-- 

“में उस भाषा को हिन्दी कहता हूँ जिसे उत्तर के हिन्दु-मुसतमान 
लिखते-पढ़ते हे--चाहे उप्ते देवनागरी में छिखें या उददँ लिपि में । इस 
परिभाषा पर कुछ आपत्ति भी की जा सकती है। यह कहा जा सकता 
है कि हिन्दी और उद्द दो भिन्न-भिन्न भाषाएँ हे । यह युक्ति-संगत तर्वी 
नहीं है। भारत के उत्तरी भाग में हिन्दू-मुसलूमान एक ही भाषा बोलते है। 
साक्षर वर्गो तें भेदभाव पेदा कर दिया है । विद्वान्‌ हिन्दुओं ने हिन्दी को 
सत्कृतसयी बना दिया है। इसलिए मुसतम्ाव उसे समझ नहीं सकते । 
लखनऊ के मुसलमानों ते उसमें फारती का अधिक समावेश करके उसे 
हिन्दुओं के लिए कठिन बना दिया है। ये एक ही भाषा की दो आवश्य- 
फताएँ है । जनता की बोली में इनका कोई त्यान नहीं है। उत्तर की 
भाषा को चाहे आप हिन्दी कहे या उद्ूँ, एक ही बात है। उद्दू लिपि में 
लिखनें से वह उद है और नागरीलिपि में लिखने से वह हिन्दी है । ' 

महात्मा गाधी आजतक इसी विचार के पोषक रहे हे और वह 
इस भाषाको राष्ट्रभाषा बनाने के लिए प्रयत्नशील रहे हे । अहिन्दीभाषी 
प्रान्तों मे महात्मा गाधी की प्ररणा से ही हिन्दी-भाषा का प्रचार शुरू 
हुआ । आज से १० वर्ष पूर्व दक्षिणभारत में हिन्दी-अचार-सभा की 
स्थापना की गयी, जो तबसे अबतक हिन्दी-प्रचार का कार्य बड़े अच्छे 
ढंग से कर रही है । जब महात्मा गाधी और उनके सहयोगी राष्ट्रीय 
तेताओ ने हिन्दी प्रचार मे योग देना आरम्भ कर दिया और यह नियम 
भी बना दिया कि कांग्रेस मे जो भाषण दिये जाये वे हिन्दी भाषा में हों, 
तो मुस्लिम नेताओ की ओर से आक्षेप होने छगे। मुसलमानों ने यह 


३ भडौंच में गजरात-शिक्षा-परिषद्‌ में ता० २० अवतबर सन्‌ 
१९१७ को अध्यक्ष पद से दिये गये अभिभाषण से 
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कहना शुरू कर दिया कि अव गावीजी हिन्दी को राष्ट्रभापा बनाकर 
उदूूं और मृसल्तिम सस्कृति का नाश कर देंगे। अत गाघीजी ने इस 
नाम में परिवर्तन करके इसे “हिन्दुस्तानी! का नाम दिया । गायद ऐसा 
सोचा गया कि इस नाम से मुसलमानों को कोई आपत्ति न होगी। 
राष्ट्रीय मुसलमानों ने इस नाम को पसद किया और इसकी आड में उन्हे 
उद्द के प्रचार के लिए काफी गुजाइश मिल गयी । परन्तु मुस्लिम-लीग के 
कर्ता-वर्ता श्री मुहम्मदअली जिन्ना का विरोव और भी तीब्र होता गया । 

जब भारत के ८ प्रान्तो में काग्रेस की सरकारे बनी तव इन 
सरकारो द्वारा 'हिन्दुस्तानी' भाषा के प्रसार के लिए प्रयत्न किया गया । 
मद्रास, वम्बई और विहार में हिन्दुस्तानी के प्रचार तथा प्रसार के लिए 
सरकारो की ओर से प्राथमिक कक्षाओं में हिन्दुस्तानी भाषा का जान 
अनिवार्य कर दिया गया । मुस्लिम-छीग की ओर से इसका घोर विरोध 
किया गया | 


हिन्दुस्तानी 


'हिन्दुस्तानी' भाषा से अभिप्राय उस भाषा से है जिसे महात्मा 
गाघी उत्तरी भारत के हिन्दू और मूसछमानों की भाषा मानते हे । तब 
केवल हिन्दी ही क्यो न कहा जाये जैसा कि आज से २३ वर्ष पहले 
गाघीजी ने कहा था । 

उन्होने यह अनुभव किया है कि 'हिन्दुस्तानी' नाम से हिन्दी-उ्ूँ 
का झगडा भान्‍्त हो जायेगा | वह यह चाहते हे कि हिन्दुस्तानी भाषा 
में मस्कृत, अरबी या फारसी के अधिक शब्दों का प्रयोग नहीं किया 
जाये | उसमें हिन्दी और उद् के शब्दों को स्थान मिले तथा अन्य 
भाषाओं के चलते शब्दों का भी प्रयोग किया जाये । भाषा अत्यन्त सरल 
और वोलचाल की हो जिसे मामूली छोग भी समझ सकें। “हिन्दुस्तानी” 
भाषा नागरी और फारसी को दोनो लिपियो में लिखा जा सकता हैँ। 

काग्रेसी आसन-काल में विहार, मद्रास, वम्वई मे हिन्दुस्तानी भाषा में" 
सरकार की ओर से प्राथमिक पाठ्यालाओों तथा प्रौइ-पाठ्यानाओ में: 
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छात्रो व ग्रौड़ों के छिए हिन्दुस्तानी माया की भिक्ना अनिवार्य कर दी गयी । 
हिल्दुस्तानी नाया में दिद्वर में सरकार के कांग्रेसी मंत्री डा० सैयद महमूद 
ने उइ-भिन्ना के लिए हिन्दी-उट्द में हिल्दुत्ताती भाषा की पुस्तक तैयाद 
करायी । मद्रास में श्री चत्रतर्ती राजगोतालाअगत ने हिन्दुस्तानी नाण् को 
अनिवार्द कर विश्य | इसी प्रकार वम्बई में भी श्री वाल गंगाजर बेर ने 
हिल्‍्दुस्तानी माण को समस्त स्कूलों में अनिवार्य कर दिशि | कही-कहीं 
हदुस्तादी के नाम पर हिन्दी में संतक्कत भाण के प्रचलित बत्ठों को ते 
अपनाकर उनकी जगह छू -फारसी के बे-मौजू बन्द चतईंस्ती रखे गण, 
जिनसे हिन्दीमावी जनता में, खास तौर से विहार और संबक्‍सप्रान्त में, 
बोर अन्नलोध उठ खड़ा हो गया। 
ग़हाँ बहु स्वप्ट रूप से समझ केता उच्नित है कि प्रत्वेक्त नाश का 
सके ब्रोडनेवालों से वरिष्ठ सम्बन्ध हैं। यही नहीं, वह एक ग्रवार से 
उनकी संस्कृति की निदभिका भी है। भाषा त्ित्रारों को व्यवत करें 
का माव्यम हैं और वित्वारो का मलावार भी हैं| हम जिस नाण का 
अथोग करते हैं, उत्ती भाया में विचार भी करते हैँ। इच्नलिए नाथा 
ओर वित्रारों का अठट सम्बन्ध हूं । हिन्दी भाषा की जननी संन्ननुत हैं 
और दृदव्ररी कई प्रंतीय मायाओं की जननी भी संस्कत ही है। संस्कृत साया 
में हिल्दूहम और संस्कृति सुरक्षित्र हैं, क्योंकि ठेढ, उपतिषदु, वर्म- 
बस्तर, गीता, महामारत, रामचरिलमानस तवा ज्राचीन साहित्य, नावक 
ओर कवानक आाद्ि न॒त्र संस्कत में ही उपछब्ध हूँ। इन्हीं श्याम 
आइ्ग-संस्कति निहित हैं । इसलिए जो समाज जिम्न भाण्ण द्वारा इन भन्या 
का अवछोकन करेगा, उम्र आर्ये-पंस्कछति का प्रभाव पडन। जन्झश 
सांस्कृतिक दृष्टि से हिन्दी मर उ्दँ भाषाओं में मौलिक और 
महत्त्वपूर्ण अन्दर है| उर्द बरत्री संस्कृति को व्यक्त करती है और हिन्दी 
आर्य संस्कृति को | ये गलत में दो भाषाएँ है । इन दोतों को मिंला- 
कर एक 'हिल्दुस्तानी' भाषा पैदा करने का प्रयत्तल इत दोनो भायाओं के 
के लिए हानिप्रद 
यहाँ एक बात और स्प्ट कर देता उचित होगा । वह वह कि सख्द्र" 
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भाषा केदल इस प्रकार कृत्रिम हूप से बनायी हुई सरल और बोल-चालू 
की भाषा नहीं हो सकती । राप्ट्रभाषा वही हो सकती है जिसमें राष्ट्र के 
घामिक, सामाजिक, आध्यात्मिक, आथिक और राजनीतिक जीवन की 
भूख को तृप्त करनेवाली मुदचिपूर्ण सामग्री प्रदान करने की क्षमता हो । 

सुप्रसिद्ध वौद्ध लेखक श्री भदन्‍्त आनन्द कौसल्यायन का बह मत 
स्वथा ग्राह्य और उपयुक्त है कि-- 

“अव हिन्दी कुछ वर्षो पहुले की 'भाखा' नहीं रहु गयी है । हम उसे 
अपनी ऊँची से ऊँची शिक्षा का माध्यम बनाने चले हें । हम जहाँ यह 
चाहते हे कि वह काइमीर से कन्याकुमारी तक समझी जाये, वहां यह 
भी चाहते हे कि उसमें सृक्ष्म से सुक्म, जटिल से जदिल, अर्वाचीन से 
अर्वाचीन भावों को प्रकट करने का सामर्थ्य आ जाये। हम चाहते हे कि 
उसमें न केवल समुद्र-स्ता फछाव हो, वल्कि उसकी गहराई भी हो | भव 
प्रइन यह हैँ कि क्षाज के संसार में जितने और जेसे गंभीर विषयों का 
भ्रध्ययन हो रहा है, जब हमें हिन्दी में उन सभी विषयो पर ग्रंथ देखनें की 
लालता है, तो क्या वे प्रत्य उसी भाषा में लिखे जा सकते है जिसे, गृस्ताली 
माफ़ हो तो, हम बाजारू भाषा कहें, तो कोई हमने नहीं ! हिन्दुस्तान 
में एक राष्ट्रभाषा है जिसे पेशावर से लेकर भद्रास तक रेलवे स्टेशनों 
पर हम उस समय बोलते है जब हमें कुलियो से निबदना होता है। अब 
बया उत्त तरह की साथा में किसी शास्त्रीय विषय की चर्चा की जा सकती 
हैँ? आपसे यदि कोई कहे कि आप प्रसिद्ध गणितज्ञ आइन्ट्टाइन के 'सापेक्ष- 
वाद पर एक पुस्तक लिखें जिसमे न संस्कृत के शब्द हों और न अरबी 
फारसी के, तो क्या जाप लिख सकेंगे ? आइन्स्टाइन के सापेक्षवाद को 
जाने दीनिए--कहुते हे उसे अध्यापन-संसार में केवल दो-तीन आदमियों 
ने ही ठीक तरह समझा हे---अपने ही ददयंन-झास्त्र पर आप कुछ भी लिख 
सकते है ? यदि नहीं, तो जब हमें अपने इतिहास की कुछ गहरी व्यास्या 
करनी होगी, जब हमें संसार के भौतिक भूवृत्त को कुछ बातें समझनी- 
समझाती होगी, जब ऊँचे दर्जे के विद्यायिपों के लिए शास्त्रीय ढग की 
पुस्तकें लिखनी-लिखानी होगी, तब किसी ऐसी राष्ट्रभापा ते, जिसमें न 
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संस्कृत के शब्द हो और न॒फ़ारसी के, हमारा काम नहीं चल सकता । 
हमें न केवल पारिभाषिक दब्दों के लिए, बल्कि ऐसे द्वाब्दों के लिए भी जो 
हमारे गहरे चितन के यथार्थ प्रतिबिम्ब हो सकें, सस्कृत अथवा अरबी 
की शरण लेनी होगी ।” 

अखिल भारतवर्षीय हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन' के शिमला-अधिवेशन में 
सभापतति-पद से हिन्दी के विद्वान और अनुभवी पत्रकार श्री बावूराव विष्णु 
पराडकर ने भी राष्ट्रीय भाषा के सम्बन्ध मे अपने अभिभाषण में कहा था- 

“मौलाना अबुल कलाम आज्ञाद जिसे सर्वप्रान्तीय व राष्ट्रीय भाषा 
बनने की अधिकारिणी समझते हे वही यदि यह 'हिन्दुत्तानी' है तो में 
नि संदिग्ध चित्त से साहित्य-सम्मेलन को सलाह दूँगा कि वह निर्भीकता 
के साथ स्पष्ट शब्दों में इसका विरोध करे ।'"'हिन्दुत्तानी के नाम पर 
यह जो अनर्थ हो रहा है, उससे केवल हिन्दी की ही नहीं बल्कि भारतीय 
संस्कृति की रक्षा करने के लिए में कहता हूँ कि हमारी राष्ट्रभाषा का 
नाम हिन्दी होना चाहिए ओर उत्रकी प्रवृत्ति भी हिन्दी यानी हिन्द की 
होनी चाहिए ।” 


हिन्दी -साहित्य-सम्मेलन और राष्ट्रभाषा 

उपरोक्त विवाद पर निर्णयात्मक विवेचेन करने के लिए इस श्षगढ़े के 
मूल को देखना होगा । महात्मा गाधी के सभापतित्व मे इंदौर में होनेवाले 
हिन्दी-साहित्य-सम्मेछन के चौवीसवे अधिवेशन में राष्ट्रभापा के सम्बन्ध 
में यह निर्णय हुआ था--- 

“इस सम्मेलन को मालूम हुआ है कि राष्ट्रभाषा के स्वरुप के संबंध 
में हिन्दुस्तान के भिन्न-भिन्न प्रान्तों में कुछ गलतफहमी फैली हुई हे 
और लोग उसके लिए अलग-अलग राय रखते है । इसलिए यह सम्मेलन 
घोषित करता है कि राष्ट्रभाषा की दृष्टि से हिन्दी का वह स्वरूप सान्य 
समझा जाये जो हिन्द-मुसलमान आदि सब धर्मो के ग्रामीण और नागरिक 
व्यवहार करते है, जिसमें रूढ़ सर्व-सुलभ अरबी, फ़ारसी, अंग्रेजी या 
संस्कृत शब्दों या मुहाविरों का बहिष्कार त हो और जो तागरी या उर्दे 
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लिपि में लिखी जाती हो ।” 
हिन्दी-साहित्य-सम्मेझन के शिमलछा-अधिवेशन में सम्मेलन की 
नियमावली में सक्ोधन किये गये और १९ सितम्बर सन्‌ १९३८ को 
सशोधित नियमावली के अनुसार उद्देश्य धारा २ (क) और (ख) में इस 
प्रकार निर्धारित किया गया-- 
/(क) हिन्दी-साहित्य के सब अगो की पुष्टि और उन्नति का प्रयत्त करना , 
(ख) देशव्यापी व्यवहारों और कार्यो को सुलभ करने के लिए राष्ट्रलिपि 
देवनागरी और राष्ट्रभापा हिन्दी का प्रचार बढ़ानेंका प्रयल करना, 
(ग) हिन्दी भाषा को अधिक सुगम, मनोरम, व्यापक और समृद्ध बनाने 
के लिए समय-समय पर उसके अभावो को पुरा करना और उसकी शेलो 
और भुटियों के सशोधत का प्रयत्त करना ।” 
यद्यपि सम्मेलन के उद्देश्यों में 'हिन्दी राष्ट्रभापा' का उल्लेख है--- 
उसमे 'हिन्दुस्तानी' का उल्लेख नही है, तथापि इदौर के उपर्यक्त निश्चय 
हिन्दुस्तानी शब्द न होते हुए भी हिन्दुस्तानी का स्वरूप वही 
विद्यमान है जिसे आज महात्मा गाधी “हिन्दुस्तानी कहते है । 
इन्दौर-सम्मेतन के बाद 'हिन्दुस्तानी' भाषा का प्रचार बढ़ता रहा। 
जुलाई सन्‌ १९३७ में जब काग्रेस मन्त्रि-मण्डलो ने शासन-भार सँभाला 
प्रेव हिंदुस्तानी प्रान्तीय सरकारो द्वारा भी स्त्रीकार कर छी गयी । हिन्दी 
साहित्यिको के सामने 'हिन्दुस्तानी' का व्यवहार स्वरूप 'रीडरो' में आया 
तो हिन्दी-साहित्य-सेवियो को उसे देखकर घोर निराशा हुई और उसका 
फल यह हुआ कि पत्र-पत्रिकाओं द्वारा उसका घोर विरोध किया जाते 
लगा। सितम्बर १९३८ के शिमला-अधिवेशन में 'आज' के यशस्वी विद्वान्‌ 
संपादक तथा सम्मेलन के अध्यक्ष श्री बाव्राव विष्णु पराडकर ने अपने 
भाषण में विचारपूर्वक हिन्दुस्तानी भापा की आलोचना की और उसका 
विरोध करने के लिए सम्मेलन को सलाह भी दी। सम्मेलन के इस 
अधिवेशन में हिन्दी भाषा को सुगम बनाने के सम्बन्ध में जो नित्य किया 
गया बहू इस प्रकार है-- 
/इस सम्मेलन के विचार में हिन्दी के आधुनिक साहित्य-निर्माण के 


कक 
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लिए ऐसी भाषा उपयुक्त है जिसका परम्परागत सम्बन्ध संस्कृत, प्राकृत 
और अपधभ्राश भाषाओं से है जिसकी शक्ति कबीर, तुलसी, सुर 
मलिकमुहम्मद जायसी, रहीम, रसखान और हरिदचन्द्र की कृतियों से 
आयी है, जिसका मूलाधार देशी भर तद्भव शब्दों का भण्डार है, और 
जिसके पारिभाषिक शब्द प्राकृत अथवा संस्कृत के क्रम पर ढाले गये 
है किन्तु जिसमें रूढ़, सुलभ और प्रचलित विदेशी शब्दों का भी स्थान है।” 

पहले दिये गये इन्दौर-सम्मेलन और गिमला-सम्मेलन के निश्चयों 
में मौलिक अन्तर है। इन्दौर के निरचय के अनुसार “हिन्दी का वह 
स्वरूप मान्य हे जिसे हिन्दू-मुसलमान आदि सब धर्मो के ग्रामीण और 
नागरिक व्यवहार करते हे ।' 

और शिमला के निरचय के अनुसार 'हिन्दी के आधुनिक साहित्य- 
निर्माण के लिए ऐसी भाषा उपयुक्त है जिसका परम्परागत सम्बन्ध 
संस्कृत, प्रांत और अपधयद भाषाओं से है, जिसकी दाक्षित हिन्दी के 
प्राचीन कवियों तथा साहित्यकारों की रचनाओं से आयी हैं । 

ये दोनों तिश्चय परस्पर-विरोधी है। पर धीरे-धीरे सम्मेलन में 
हिन्दुस्तानी-विरोधी तत्त्व का बहुमत होता गया। अपने पिछले पूना- 
अधिवेशन मे उसने इस बात को कुछ-कुछ स्पप्ट कर दिया है । पूना का 
प्रस्ताव यह है-- 

“सम्मेलन की नियमावली के नियम (ख) में आये हुए “राष्ट्रभाषा' 
शब्द के स्पष्टीकरण के लिए सम्मेलन के इन्दौरवाले अधिवेशन का जो 
निश्चय दिया गया है, उसका निम्नलिखित रूप हो-- 

“इस सम्मेलन को माछूम हुआ है कि राष्ट्रभाषा के स्वरूप के 
सम्बन्ध मे हिन्दुस्तान के भिन्न-भिन्न प्रान्तो मे कुछ गलतफहमी फैली हुईं 
है और लोग उसके लिए अलग-अलग राय रखते हे । इसलिए यह सम्मे- 
लन घोषित करता है कि राप्ट्रभाषा की दृष्टि से हिन्दी का वह स्वरूप 
मान्य समझा जाये जो हिन्हू, मुसलमान आदि सब धर्मो के ग्रामीण और 
नागरिक व्यवहार करते है, जिसमे रूढ, सर्वसुलम अरबी, फारसी, 
अग्रेजी या सस्कृत गब्दों या मुहाविरों का बहिष्कार नहीं होता और 


शी 
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जो साधारण रीति से राप्ट्रलिपि नागरी में तथा कही-कही फारसी लिपि 
में भी लिखा जाता है ।' 

राष्ट्रभाषा के नाम और स्वरूप का विवाद अतत इतना तीत्र और 
स्पष्ट हो गया कि अवोहर सम्मेलन के सभापति का चुनाव ही इसी प्रव्न 
को लेकर हुआ और उसमें हिन्दुस्तानी पक्ष की हार हुई । 


भारतीय साहित्य-परिषद्‌ और “हिन्दी हिन्दुस्तानी' 

देश की सव भाषाओ के साहित्यिकी में विचार-विनिमय के सम्बन्ध 
में सगठन करने के विचार से सन्‌ १९३५ में इल्दौर के अधिवेशन में 
निम्न लिखित मन्तव्य प्रकाशित हुआ-- 

"देश की प्रात्तीय भाषाओं के साहित्यिकों के साथ सम्बन्ध त्यापित 
करने तथा हिन्दी भाषा की वृद्धि में उतका सहयोग प्राप्त करने के 
अभिप्राय से यह सम्मेलन निम्नलिखित सज्जनों की एक समिति बनाता 
है और उसको अधिकार देता है कि वह अपने साथ अन्य सब्जतों को 
आवश्यकतानुसार सम्मिलित कर ले ।” 

इस निश्चय के अनुसार जो भारतीय साहित्य परिषद्‌ बनी, उसके 
सयोजक सुप्रसिद्ध गृजराती साहित्यकार श्री कन्हैयालाल मुन्शी थे ।, 
नागपुर में हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन के अधिवेशन के अवसर पर परिषद्‌ का 
पहला अधिवेशन हुआ। भारतीय साहित्य-परिपद्‌ के कार्य के लिए 
किस भाषा का प्रयोग किया जाये और उसका नाम क्या हो---यह प्रदन 
उठा | इसने ऐसी भाषा के लिए महात्मा गाधी की राय से 'हिन्दी 
हिन्दुस्तानी नाम स्वीकृत किया। पर खेद है कि भारतीय साहित्य- 
परिषद्‌ का काम अधिक दिनो नहीं चल सका। 


राष्ट्रभाषाअ्चार-समिति ओर हिन्दुस्तानी 
हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन के नियम ३८ के अनुमार अहिन्दी-भाषी 
प्रान्तो मे राष्ट्रभाषा हिन्दी के प्रचार के छिए २१ सदस्यों की एक प्रचार- 
समिति है जो राष्ट्रभापा-प,्रचार-समिति कहलाती है। इसका कार्य असम, 
बंगाल, उत्कल, सिन्ध, पश्चिमोत्तर-प्रदेश, गुजरान, वम्बई, महाराष्ट्र 


न््कक... 
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प्रान्तो में तथा भारत के बाहर हिन्दी-प्रचार की व्यवस्था करना है । 
इसका केन्द्र वर्धा मे है। इस समिति के मन्त्री श्रीमन्नारामण अग्रवाल 
हैं और आचार्य काका कालेलकर उप-सभापति हें। यह समिति महात्मा 
गाधी के आदेशानुसार कार्य करती है । 

यद्यपि नियमावली में राष्ट्रभाषा का'नाम 'हिन्दी' है तथापि राष्ट्र- 
भाषा-प्रवार-समिति की ओर से राष्ट्रभाषा का नाम हिन्दी की जगह 
हिन्दुस्तानी रखने का प्रचार किया जा रहा है। इस समिति की ओर 
से 'सबकी बोली” तामक एक मासिक पत्रिका भी काका कालेलकर के 
सम्पादकत्व में २ वर्ष तक निक्रछी। इसके द्वारा भी हिन्दुस्तानी नाम 
चलाने का प्रयत्न किया गया । 

काका कालेलकर का मत है कि-- 

“जब राष्ट्रीय महासभा ने राष्ट्रभाषा को हिन्दुस्तानी! कह 
दिया, तब वही नाम लेकर और “अपनी ही व्याख्या की राष्ट्रभाषा 
सम्मेलन चलावे तो उसमें कया हज है ? जब हम कहते हे कि उर्दू 
भी हिन्दी का एक रूप है, तब हिन्दी के उस रूप को, जो हिहू 
मुसलमानों में, शहरो व गाँवों में प्रचलित है, हिन्दुस्तानी कहने में 
क्या डर हू ? हिन्दुस्तानी न तो साहित्यिक हिन्दी हे न उदृ-ए-मुअल्ला 
है। जब हमने शिमला में साहित्यिक हिन्दी की अलग व्यास्या कर दी, 
तब हिन्दी के उस रूप को, जिसे राष्ट्रभाषा के तौर पर हमने इंदौर में 
तय किया और जिसे हम भारतभर में चलाना चाहते हे, हिन्दुस्तानी 
“कहने में क्या हज है ” कांग्रेत ने नाम रख दिया। उससे लाभ उठाकर 
उसी के झण्डे के नीचे हम आगे बढ़ें या नाम से घबड़ाकर हम राष्ट्रीय 
क्षेत्रों से ही अपने को बहिष्कृत करले ?” 

काका कालेलकर की की यह नीति स्पप्टत .हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
की नीति के विरुद्ध है ।' 
प्‌ क्लाक्ा कालेलफर ते अक्टूबर १९४० मे राष्ट्रभाषा प्रचार समिति 


से मतभेद के कारण त्यागपत्र वेदिया है और बाद में अभी ३ मात हुए 
+सबकी बोली? का प्रकाशन भी बन्द कर दिया है । 
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जैसा कि लिखा जा चुका है दोनो दछो का झगड़ा मूल मे राष्ट्र- 
भाषा के नाम और स्वरूप पर है। काका काछेलकर तथा उनके सम- 
थंको का जोर राष्ट्रभापा को 

(१) 'साहित्यिक हिन्दी या 'उर्द-ए-मुअल्ला' बनाने पर नही है और 

* (२) ससे वे काग्रेस द्वारा किया स्वीकृत हिन्दुस्तानी नाम से ही 

पुकारना राष्ट्र के लिए हिंतकर मानते हे । 

दूसरी ओर उत्तरमारत के हिन्दीभक्त उसे 

(१) 'सस्कृत, प्राकृत के क्रम पर' ढालना चाहते हे और 

(२) उसे वे 'हिन्दी नाम से ही पुकारना चाहते हे । 

इस वार जो हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन के अवोहर-अधिवेशन के 
चुनाव में सघषं रहा, वह इसी मतभेद का लक्षण था। अवोहर के 
अधिवेशन मे जो मत वहुमत में है, वह अवश्य अपने निर्णय को कड़े से 
कड़े गब्दो में प्रकट करेगा, ऐसी सम्भावना हूँ । 

परन्तु राप्ट्रभापा का प्रश्न अकेले हिन्दीवालो का ही नहीं है उसे 
अखिल भारतीय दृष्टि से देखना चाहिए। हमारी दृष्टि में भाषा की 
पवित्रता जैसी कोई चीज हैँ ही नही । आधुनिक हिन्दी मे कई विदेशी 
भाषाओं ( पुतंगाली, फ्रेच, अग्रेजी ) के शब्द इस बुरी तरह से मिल 
गये हे कि उन्हे निकालना मुश्किल है। इसी प्रकार देशभाषाओ के शब्द 
भी मिलेगे। हाँ, यह मिलावट बलात्‌ नहीं होती चाहिए। भाषा 
“बलात्कार! को सहन नही कर सकती । वह अन्य भाषा के शब्दों से मधुर 
समन्वय ही कर सकती है जिसे कोई नही रोक सकता । 


राष्ट्र-लिपि की समस्या 
महात्मा गाधी और राष्ट्रीय महासभा देवनागरी ओर उर्दू दोनो 
लिपियो को राष्ट्र-लिपि स्वीकार करने के पक्ष मे है। देश का सत्रसे 
विशाल जन-समुदाय देवनागरी लिपि को पसन्द करता है। सन्‌ १९३१ 
की जन-सस्या के अनुसार प्रति १० हजार मनुष्यों में ४,०५६ मतुप्य 
देवनागरी-लिपि में लिखी जानेवाली भाषाएँ व्यवहार में छाते हूं। 
9्छ ४ 
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लगभग १७ करोड व्यक्ति हिन्दी भाषा-भाषी हेँ। उनके अतिरिक्‍त 
बंगला, गृजराती, मराठी और गुरुमुख्ी लिपियाँ भी देवनागरी लिपि से 
बहुत अधिक मिलती-जुलती हे । जन-गणना-रिपोर्ट से यह पता चलता 
है कि प्रति १०,००० मनुष्यों मे २६६२ मनुष्य ऐसे हे जो नागरी-छिपि 
के विविध हूपो का प्रयोग करते हे । इस प्रकार प्रति १०,००० भनुष्यो 
में ६,७१८ मनृष्य ऐसे हें जो. किसी न किसी रूप में देवनागरी-लिपि 
का व्यवहार करते है। मद्रास मे तामिल-भाषा में सस्क्ृत का बाहुल्य 
हैं। अत उन्हें भी एक रूप मे देवनागरी लिपि का प्रयोग करना 
पडता है । 

सन्‌ १९३८ में हरिपुरा काग्रेस मे श्री सुभाष चन्द्र वसु ने राष्ट्रपति पद 
से अपने भाषण मे राष्ट्र-लिपि के रूप मे रोमन-लिपि का समर्थन किया 
था। और उनके समयेक भी इस देश में बहुत है। परन्तु रोमन-लिपि 
राष्ट्र-लिपि बन नहीं सकती | जब भारत की राष्ट्रभाषा हिन्दी है तब 
उसकी लिपि रोमन कैसे हो सकती है ? फिर भारत मे अग्रेजी जानने- 
घाले मुहिकिक से १००० में १ हे। इसके सिवा वह अवैज्ञानिक भी 
है। उर्दू-लिपि तो महा जटिल, क्छिष्ट, अस्पष्ट, दुरूह और ध्वनिशास्त्र 
की दृष्टि से अपूर्ण है। फिर उसकी कोई सास्क्ृतिक या साहित्यिक पृष्ठभूमि 
भी नही है । उर्दू जानतेवालो की संख्या बहुत ही कम है। वह एक-दो 
प्रान्तो मे ही अधिक है और छापने, लिखने, पढने और पढाने मे कठिन है ! 

केवल नागरी लिपि ही ऐसी है जो सबके व्यवहार के योग्य है | 
वह पूर्णतः वैज्ञानिक और सर्वायपूर्ण है। हाँ, इसकी विविध वर्ण-सयोग- 
प्रणाली और मात्रा-पद्धति तथा विविधरूप वर्णो की बहुलता इसे प्रेस, 
टाइपराइटिंग आदि के लिए, पूर्ण सुगम होने से रोकती है, जिन्हे दूर 
करने के लिए हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, राष्ट्रभाषा प्रचार-समिति, अन्य 
नागरी-लिपि-सुधारक आदि उसमे सुधार करने के प्रयत्न कर रहे ह | 
यदि वर्णो का उद्देश्य ध्वनि का शुद्ध उच्चारण हो, तो ससार की कोई 
वर्णमाला नागरी का मुकाबला नहीं कर सकती। इस वर्णमाला की 
प्रत्येक ध्वनि के लिए बलग वर्ण है और प्रत्येक वर्ण की अलग ध्वनि है । 
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जो लिखा जाता है वही पढा जाता है और जो पढा जाता है, वही 
लिखा जाता है । 


साहित्य 


ससार में सबसे प्राचीन आये जाति है और इसी कारण सबसे 
प्राचीन आयं-सस्क्ृति तथा साहित्य है । 

पाव्चात्य विद्वानों ने मुक्तकठ से यह स्वीकार किया हैं कि आये- 
सस्कृति तथा साहित्य ससार में सबसे प्राचीन हैं। सृष्टि के आदि में 
परमात्मा ने चार ऋषियों को जो अपना ज्ञान दिया, वह वेद के नाम से 
प्रसिद्ध है । वेद ईश्वरीय जान है। उसकी रचना किसी मानव ते नहीं की । 
इसीलिए वह अनादि है और उसका ताश भी नही होता । वैदिक यूग मे 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, अथर्ववेद तथा सामवेद--इन चार वेदों का ही आदर 
था और जन-समाज इतके अनुसार ही अपने जीवन को वनाने का प्रयत्न 
करता था। ये चार वेद ही वैदिक काल का साहित्य, धर्म-पुस्तक और 
कला-कृति थे। सामवेद का ऋषिगण गायन करते थे । उसे सगीत का 
जन्मदाता कहा जाता है । 

कुछ काल के वाद इने वेदों की ऋषियो-मुनियो ने व्यास्याएँ करना 
शुरू किया। अत उपनिपदों तथा ब्राह्मण-ग्न्यों की रचना हुई । 
इसके बाद दर्भन-शास्त्रों की रचना की गयी । इस युग का जो साहित्य 
भमाज उपलब्ध हैँ वह आध्यात्मिक-वामिक ही है। उस समय भार- 
तीय कला का विकास कैसा हुआ था इसका आज कोई प्रामाणिक इति- 
हास उपलब्ध नहीं है । 

ब्राह्मण-गन्यों के निर्माण के समय जनता की रुचि, कला-कृति तथा 
सरस साहित्य की और होने लगी । जनता काव्य और कविता में आनन्द 
छेने लगी। उस समय जन-समाज की मातृभाषा संस्कृत थी। अत: 
इस काल के ग्रन्थों का निर्माण सस्कृत में किया गया। सबसे प्राचीन 
काव्य-प्रन्य जिसका वर्णन इतिहास में आज उपरूब्ध है, महि वान्मीकि 
दी 'रामाण्प' है । 
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'रामायण' की रचना के वहुत वर्षो के पश्चात्‌ महपि व्यास ने जय 
काव्य की रचना की | इसमे महाभारत का काव्यमय वर्णन है। पीछे से 
इसी ग्रन्थ का नाम महाभारत प्रसिद्ध होगया । 

भरत-मुनि ने नाटय-शास्त्र की रचना की। इस ग्रन्थ में भारतीय 
नाटय-कला के सिद्धान्त बताये गये है। नाटक के लिए उपयोगी तथा 
आवश्यक सभी बातों पर इसमे प्रकाश डाला गया हैं। सबसे पहला 
नाटक भास कवि ने इसी भ्रन्थ के सिद्धान्तो के अनुसार लिखा | 

ईसा की पाँचवी शताब्दी मे महाकवि कालिदास का जन्म हुआ | 
कालिदास सस्कृत के महाकवि थे और वॉल्मीकि के बाद वही सबसे 
महान्‌ कवि माने गये हे । आज ससार मे कालिदास की कला-कृतियों का 
जो आदर और सन्मान है, वह इसीलिए हे कि उन्होने ऐसे अमर साहित्य 
की सृष्टि की जो युगो तक जनता के हृदय को प्रभावित करता रहेगा । 

महाकवि कालिदास के अतिरिक्त और भी कई प्रसिद्ध काव्यकार 
हुए जिनकी अमर कृतियों के कारण आज सस्कृत-साहित्य ससार की 
भाषाओं के सम्मुख खडा हो सकता है और सस्क्ृत भाषा में ऐसे 
रत्न भरे पड़े है जिनके कारण वह विश्व-साहित्य में उच्च स्थान प्राप्त 
कर सकती है । 


हिन्दी-साहित्य 


वौद्ध-काल तक भारत मे साहित्य-रचना की भाषा और सभवत्त 
जनता की मातृभाषा सस्कृत रही । परन्तु वौद्ध-काल में पाली भाषा का 
अधिक प्रचार हो गया । इसी कारण इस युग की बौद्ध-साहित्यिक तथा 
घाभिक कइतियाँ पाली भाषा मे मिलती हे | पाढी भाषा के बाद भारत में 
प्राकत भाषा का अधिक प्रचार वढा । परन्तु जबसे भारत में विदेशी 
आक्रमणकारियो नें प्रवेश आरम्म किया तबसे यहाँ की भाषाविषयक 
एकता भग हो गयी और प्रान्तीय भाषाओं का जन्म होने ढूगा । ११वीं 
या उसके शताब्दी मे आस-पास ही हिन्दी, उर्दू, बगछा, गुजराती, तामि5, 
तेलगू, मलयालम और मराठी आदि भाषाओं का विकास हुआ | 
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हिल्ली-साहित्य का इतिहास सन्‌ ११९१ से आरम्भ होता है जब 
कवि चन्दवरदाई ने 'पृथ्वीराज रासो' तामक काव्य की रचना की । इस 
प्रकार हिन्दी-साहित्य आज ९०० वर्षो से उत्तरी भारत की जनता में 
अपना गौरवपूर्ण स्थान प्राप्त करता रहा है। आज हिन्दी का साहित्य 
अन्य समस्त भारतीय भाषाओं के साहित्य में सर्वेश्रेष्ठ है। एक युग था 
जब बगला-साहित्य भारतीय साहित्य में स्वेश्रेष्ठ माना जाता था। परन्तु 
शरच्चन्द्र तथा रवीच्दनाथ के युग के समाप्त हो जानें पर उसने कोई 
प्रगति नहीं की । 

हिन्दी-साहित्य सदा प्रगतिशील रहा है और आज भी वह प्रगति के 
पथ पर है। गोस्वामी तुहूसीदास ने अपनी 'रामचरितमानत' जैसी अमर 
कृति से हिन्दी को सदेव के लिए उच्च आसन पर विठा दिया। 'रामचरित- 
मानस वास्तव में ऐसी उच्चकोटि की कला-पूर्ण रचना हैं जिसमें 
सम्पूर्ण मानव-जीवन की बडी सरस व्याख्या की गयी है । उसमें राम के 
प्रति गोस्वामीजी ने भक्ति की जैसी मनोहर अभिव्यक्ति की है वैसी किसी 
भी साहित्य में मिलना दुलेभ है, साथ ही उन्होने जतता के हृदय को भी * 
बडी मामिक्ता के साथ स्पर्श किया है। वह जनता का अपना साहित्य 
है। आज भारतवपं में 'रामचरितमानस' का वडा आदर है और उसकी 
चौपाइयाँ एक अपढ किसान के मुख से भी सुनायी पड़ती है। हिन्दी 
साहित्य का यह सबसे छोकप्रिय काव्य है । अन्य भाषाओं में भी तुलसीदास 
की इस अमर कृति का अनुवाद हो गया है । 

आवुनिक काल में श्री मैथिलीश्षरण भृप्त हिन्दी के सबसे बड़े कवि 
है। उनकी रचनाएँ जनता में सबसे अधिक छोकप्रिय है। श्री सुमित्रानन्दन 
पन्‍्त, श्री सूर्यकान्त त्रिपाठी 'निराला', श्री रामकुमार वर्मा, श्री 
महादेवी वर्मा आदि हिन्दी काव्य-जगत की आधुनिक भावना-धारा के 
प्रतिनिधि कवि है| इनकी कविताएँ विश्व-साहित्य में स्थान पाने योग्य हैं 

उपन्यास-क्षेत्र मे प्रेमचन्द ने जैसा नाम पाया है वैसा हिंदी के किसी 
दूसरे छेलक ते नही पाया | प्रेमचन्द हिन्दी-नसार की एक मूल्यवान्‌ निधि 
है। उन्होने अपने उपत्यासों तथा कहानियों के द्वारा हिन्दी-साहित्य को 
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जो रत्न प्रदान किये हे, उनसे वह तो गौरवान्वित हुआ ही है. इसमे 
विशव-साहित्य को भी एक मूल्यवान्‌ दान मिला है।” 

हिन्दी-साहित्य में श्री जयशकर 'प्रसाद' ने तवीत नाठकों की रचना 
करके यह सिद्ध कर दिया है कि हिन्दी नाटक आधुनिक नाट्य-कला में 
किसी भी भाषा के साहित्य से पीछे नही हे । उन्होंने अपनी नाटूय-कला 
के द्वारा भारतीय आये-सस्कृति तथा कला का जो पुनरुज्जीवन किया 
है, वह उनकी साहित्य और समाज को एक स्थायी देन है । 

बगला-साहित्य के श्री बकिमचन्द्र, श्री शरत्‌चन्द्र और श्री रवीद्धनाथ 
अमर रत्त है । यदि बगला-साहित्य मे कुछ भी न रहे तो भी रवीन्धनाथ 
उसे अमर बनाने के लिए काफी है | डा० रवीन्द्रनाथ ठाकुर आज इस 
ससार में नहीं हे और उनका यूग भी बीत चुका, परन्तु उन्होंने जिन 
कला-कृतियों का निर्माण किया है वे विश्व-साहित्य की अमर रचनाएँ 
है। ससार भर में उनका मान है। वे बंगला के ही महाकवि, नाटककार 
और  उपन्यासकार नही थे, प्रत्युत इस युग के सबसे महान्‌ कवि थे। वह 
मानवता के महान्‌ उपासक और आय॑-सस्क्ृति के आचार्य थे । 

गुजराती-साहित्य, मराठी-साहित्य तथा तामिल-तेलयू और उर्दृ- 
साहित्य ने भी बडी उन्नति की है। पर स्थानाभाव-वश यहाँ इनके सम्बन्ध 
भे विवेचन अभिप्रेत नही है । 


केला 


भारतीय कला के आदरशे 

ललित कलाओ मे साहित्य, संगीत, नृत्य, चित्र-कला, मूर्ति-कला, 
और वास्तुकला का स्थान है। इनमें से साहित्य के विपय में हम ऊपर 
विवेचन कर चुके हे। सगीत, नृत्य आदि अन्य कलाओ के सम्बन्ध में विचार 
करने से पहले यह उचित होगा कि हम भारतीय कला की विभिष्टताओ, 
आदर्शों तथा लक्ष्य के विषय मे विचार करछे, कारण कि ये आदर्श और 
लक्ष्य केवल साहित्य तक ही परिमित नही " प्रत्युत दूसरी ललित कलाओ 
में भी उनकी स्पष्ट झलक हमे मिलती है। 
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आज भारतवर्ष मे, साहित्यिक जगत में एक युग से, आदशवाद तथा 
यथार्थवाद को लेकर एक वडा वाद-विवाद खड़ा हो गया है। कला में ययार्थ 
का चित्रण होना चाहिए--ससार को हम जैसा देखते हे,उसका ज्यों का त्यो 
चित्रण ही कछा है, ऐसा यथार्थवादी का मत है | दूसरी भोर आदर्णवादी 
का मत यह हैं कि ससार मे वराई-मलाई सभी को हम देखते हें, परन्तु 
यह सभी यथार्थ नहीं--सत्य नहीं! इसलिए हमें जो वास्तव में सत्य 
है--भादण है, उस्तीका चित्रण करना चाहिए। एक मत के अनुसार 
कला में इन दोनो का समन्वय ही उचित मार्ग है । 

यहाँ इन दोनो वादों की समीक्षा अभिप्रेत नहीं है । हमें तो यह 
देखना है कि ये दोनो वाद भारतीय-कछा के आदर्णो के कहाँ तक अनु- 
कर हैं | यह हम ऊपर ही कह चुके हे कि भारत में कछा का उद्देश्य 
अन्य देशो की कला-साहित्य की अपेक्षा भिन्न है। भारतीय और विशेषत 
आर्य-जीवन का लक्ष्य है धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इत चार फलो की 
प्राप्ति । इन्ही को घामिक भाषा में पुरुषार्थ कहा गया है । मानव-जीवन 
का लक्ष्य है इन चारो की सिद्धि | बस इसी चरम हक्ष्य को दृष्टि मे 
रखकर समस्त भारतीय साहित्य तथा कला का निर्माण हुआ है । इस 
प्रकार कला, भारतीय की दृष्टि मे, पाइचात्य देशो की तरह, मनोरजन . 
का साधन नही है, प्रत्युत वह जीवन को मुक्ति-बधन से मोक्ष की ओर 
ले जाने का एक मार्ग है--साधन है। जिस प्रकार योग-साधना दारा 
मोक्ष प्राप्ति का प्रयत्त किया जाता है, उसी प्रकार साहित्य-साधन और 
कला की उपासता द्वारा भी ब्रह्मातन्द की प्राप्ति के लिए प्रय॑त्त किया 
जाता हैं । 

भारतीय आये साहित्य मे वधन से मुक्ति की ओर जाने के लिए 
जो भावना ओतप्रोत है, उसका हमारे घामिक सिद्धातों से गहरा सवंध 
है। ससार भर में आर्यों (हिन्दुओ) के सिवा शायद और कोई जाति 
पुरर्जन्म तथा कमे-फल के सिद्धान्तो में विश्वास नही करती । पाव्चात्य 
देशो में तो इसी जन्म में मनुष्य को भोग-विलास का जीवन विताकर 
अपनी जीवन-यात्रा समाप्त करनी हैं। उनकी जनता का प्रलोक-जीवन 
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तथा पुन्जन्म मे कोई विश्वास नहीं । इसलिए जो कुछ इस जीवन में कर 
लिया जाये वही सार्थक है, परलोक से हमारे आयों का कोई सम्बन्ध 
वही । परन्तु भारतवर्ष मे यह सिद्धान्त प्राचीन काल से प्रचलित है कि 
मनुष्य तीन प्रकार के कर्म के बन्धन में है। सचित कर्म-जिन कर्मो को 
वह कर घुका है, प्रारब्भ-कर्म--जिन कर्मो को वह भोग रहा है; क्रिय- 
माण--जिन कर्मो को वह अब कर रहा है तथा जिनका फल भविष्य 
में भोगता पडेगा। 

मनृष्य मृत्युपर्यन्त कर्म करता रहता है, कुछ कर्मों का फल वह 
अपने इस जीवन मे भोग छेता है और शेष कर्मों के भोगने के लिए उसे 
फिर जन्म लेना पड़ता है । यदि मनुष्य ईइवर-प्राप्ति के लिए तपस्या व 
साधना करे और उसमे उसे सफलता मिल जाये तो वह कुछ नियत-काल 
के लिए जन्म-मरण के बत्थन से मृकत हो जाता है । 

इस अकार हम' भारतीय साहित्य तथा कला में इस विश्वास की 
स्पष्ट झलक पाते है। यदि आप किसी भारतीय नाटक को देखे तो 
आपको यह मालूम हो जायेगा कि वह सुखान्त ही है। यदि कोई 
दुष्ट जन किसी साधु पुरुष के शुभ कार्यों में बाधा डालता है, अथवा' 
वह उस पुरुष की हत्या कर देता है, तो भारतीय नाटककार अपने नाटक 
में उस साधु पुरुष के साथ पूर्ण सहानुभूति रखेगा और उस दुष्ट पात्र 
को अन्त मे दण्ड दिलायेगा । यदि उसे बिना दण्ड दिये छोड दिया 
जायेगा तो इससे भारतीय विश्वास को बड़ी ठेस छग्रेगी और वास्तव मे 
होता भी ऐसा ही है । 

इस अ्रकार भारतीय कला का आदर है मुक्ति की साधता। इसके 
अनुसार जो-जो सिद्धान्त ठीक है, उनका भारतीय कला मे निर्वाह वाछ- 
नीय है । यथार्थवादी जिसे सत्य समझते है, वह वास्तव में सत्य नही है; 
यदि वह अपने आत्तरिक चक्षुओ से 'सत्य की खोज करे और सत्य का 
दर्शन करे तो उसे प्रकट होगा कि जिस अदइलील तथा कामुक चित्र के 
चित्रण को वह यथार्थ मानता है, वह तो सत्य से दर है। 

पुनर्जन्म तथा कम-फल के सिद्धान्तो की गलत व्यास्या मे एक वहुत- 


सांस्कृतिक जीवन २१७ 


ही भवाछनीय प्रभाव जनता के हृदय पर पड़ा है--वह यह कि आज 
समाज में यदि किसी ब्राह्मण की उच्च स्थिति हैं, तो वह उसके अपने 
कर्मो के कारण हैं और यदि आज किसी दीन-दलित जन की दुदंशा है 
तो वह उसके कर्मो का फल है । इसलिए समाज की जैसी स्थिति विद्य- 
मान है, उसमें कोई परिवर्तेन नही किया जा सकता । यदि आज नारी- 
जाति की हीन दशा है, तो वह उनके कर्मो का फल हैँ, यदि आज मज- 
दूर पूँजीपतियो के अत्याचारों के शिकार हे तो अपने प्रारव्ध के कारण; 
और यंदि आज क्सान-वर्ग पीडित है तो अपने कर्मो के फल से | इस 
प्रकार की विचारधारा ने भारतीय समाज का वडा अनिप्ट किया हैं 
और जनता में भाग्यवाद तथा नैराश्य को जन्म देकर उसे अपय और 
गक्तिहीन वना दिया है । प्रत्येक सुघार-आन्दोलन में इस विश्वास ने वड़ी 
ठेस पहुँचायी हैं । हु 

यह विश्वास सवंथा गलत है । मनुष्य के कर्मो का फल मिलता है; 
परन्तु इसका मतरूव यह नहीं कि मनुष्य अपने भाग्य का निर्माता नही 
है। मनुष्य वर्तमान्‌ में जो कार्य करता है, वही आगे उसके प्रारव्ध-कर्म 
वन जाते हैं। इसलिए समाज में प्रत्येक व्यक्ति को समान रूप से 
सुयोग मिलना चाहिए जिससे वह अपना प्रारव्ध-निर्माण भली भाँति 
कर सके | 

आधुनिक भारतीय साहित्य पर समाजवादी विचारधारा, गावीवादी 
आदरशंवाद तथा डा० रवीन्द्रभाथ ठाकुर की रहस्यवादी विचारधारा का 
गहरा प्रभाव पडा है। इस युग के साहित्य की विगेपताएँ निम्नलिखित है : 

(१) राष्ट्रीय जीवन की भाँति साहित्य में भी स्वातन्त्य-प्रियता का 
दर्शन हमे मिलता है। कविता को उन्द-भास्त्र के वन्वन मुक्त के प्रयत्त 
में भी यह स्वाधीनता-प्रेम ही है । 

(२) साहित्य आज किसी एक वर्ग की आकाक्षा की पूर्ति का साधन 
नही रहा है। वह अब जनता का साहित्य वन गया है । उसमें नैतिकता व 
लोक-कल्याण की भावना कौ प्रतिष्ठा फिर से नये ढंग से हो रही है । 

(३) बाज का साहित्य जीवन के अधिक निकट हो गया है और उसमे 


२१८ भारतीय संस्कृति और नागरिक-जीवत 


जीवन की विविध समस्याओ पर आधुनिक ढग से प्रकाश डाला गया है । 

(४) भाज के साहित्य मे मानवता के आदर को महत्त्वपूर्ण स्थान 
पुन प्राप्त हो गया है। समाज तथा व्यक्ति के पारस्परिक सम्बन्धों को 
सामजस्यपूर्ण बनाने के लिए उसमे प्रेरणा है । 

(५) भन्तिम और महत्त्वपूर्ण विशेषता है अन्तर्राष्ट्रीय भावधारा 
का सुन्दर समन्वय । 

भारतीय' कला के सम्बन्ध मे पाश्चात्य विद्वानों तथा भारत के 
पाइचात्य सस्कृति के समर्थक विद्वानों की यह धारणा है कि वह 
यथार्थ का चित्रण नहीं करती और न उसमे स्वाभाविकता ही है । 
परन्तु वास्तव मे यह धारणा सर्वथा निराधार है। भारतीय कला 
मे कही भी क्ृत्रिमता दृष्टिगोचर नहीं होती और किसी के चित्रण में 
स्वाभाविकता तो उसकी निजी विशेषतों है। भारतीय कलाकार प्रकृति 
के बाह्य रूप से ही आकर्षित होकर अपनी कृति की रचना नहीं करता, 
वह उसके अन्तर मे प्रविष्ट होकर अपनी अत्तदृंष्टि से उसकी संचाई 
की खोज करता है और इस खोज के बाद जो उसे ययाथथ का दर्शन 
होता है, उसका वह चित्रण करता है। ऋषि शुक्राचा्य ने, जो मुद्रा के 
आचार्य माने जाते है, अपनी 'शुक्रनीतिसार' पुस्तक मे लिखा है-- 

'किसी मूर्ति के स्वरूप की पूर्ण ओर स्पष्ट झलक सानसिक लोचनो 
के समक्ष उपस्थित करनें के लिए, मूर्तिकार को चितन करना चाहिए 
और इस चितन पर ही उसको सफलता निर्भर है। और दूसरा कोई 
ऐसा साधन नहीं --यहाँ तक कि दृश्य-वस्तु का निरीक्षण भी जो इस 
उद्देदय को पूरा कर सके ।” इसके आगे वह छिखते है --'कछाकार को 
मू्त की प्राप्ति चिन्तन और साधना द्वारा ही सुलभ है । यह आध्यात्मिक 
वृष्टि ही उसके लिए सर्वश्रेष्ठ और सबसे सच्चा मानदण्ड हे। उसे इसी 
पर निर्भर करता चाहिए, दृश्य वस्तुओ के बाहप इच्ियो द्वारा प्रत्यक्षी- 
करण पर नही । 

इस प्रकार भारतीय कला में दृश्य वस्तुओं का वह चित्रण नहीं है 
जो लोचनो का विषय है, प्रत्युत उसे तो कछाकार की अन्तर्दृष्टि ही 
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अवभव कर सकती है और उसे वैसा ही चित्रित करती है | इसलिए कवि 
पहले योगी और दार्गनिक है; क्योकि उसकी कला का जन्म ध्यात, योग 
और साधना के द्वारा ही सम्भव है । 


संगीत-कला 

प्राचीन काल मे सगीत-कला का भारत में बडा प्रचार था। ऋषि- 
गण यज्ञ तथा अन्य उत्सवो पर साम-गान से जनता का मनोरजन करते 
थे । सामवेद को सगीत का आदि-ल्लोत माना जाता है । ईसा की तीसरी 
या चौथी शताब्दी में भरत मुनि ने अपने ताट्य-शास्त्र की रचना की । 
यह नाटय-शास्त्र ही भारतीय संगीत पर सबसे पुराना ग्रथ है जो आज 
प्राप्प है। तादय-शास्त्र में मुख्यत नाटको के सिद्धान्तो पर प्रकाग डाला 
गया है, परन्तु इसमे सगीत-कला के विपय मे भी विवेचन किया गया 
है। इसके वाद १३वीं शताब्दी में काइमीर के शारगदेव ने 'सगीत-रत्ना- 
कर' नामक ग्रथ लिखा | सगीत-कला पर यह बडी प्रामाणिक पुस्तक हूँ 
पर उस समय से अबतक सगीतज्ञों तथा संगीताचार्यों ने इससे प्ररणा 
प्राप्त की है । चौदहवी सदी में छोचन कवि ने राजतरगिनी कौ रचना 
की । यह भी सगीत-कला की मीमासा करती है। अकंवर के शासन-काल 
में खानदेश मे पुडरीक विटृठछ का जन्म हुआ । उन्होंने सद्राग-चद्धो- 
दय, रागमाला, रागमजरी और नतंन-निर्णय ग्रन्थ लिखे। सत्रहवी गताब्दी 
मे अहोवाला ने 'सगीत-पारिजात' की रचना की । इसी काल में गढ़ देश 
के राजा महाराजा हृदयनारायण देव ने भारतीय संगीत पर 'हृदय- 
प्रकाश' नामक एक बडी उत्तम पुस्तक लिखी | शाहजहाँ के शासन-काल 
में भाव भट्ट ने सगीत पर तीन पुस्तके लिखी--अनूपसगीतरत्नाकर, 
अनूपकुपा और अनूप-विलास । इसके वाद हमे इस कला पर कोई 
रचना प्राप्त नही होती | आधुनिक काल मे श्री बी० एन० भातसण्डे ने 
सस्कृत में दो ग्रन्थ सगीतश्ञासत्र पर लिखे हे--लक्ष्य मगीतम्‌ू औौर 
अभिनव रागमंजरी | ये दोनो भारतीय सगीत पर अन्तिम ग्रन्थ है । 

इसके वाद कोई भी ग्रन्थ नहीं लिखा गया। 
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इस प्रकार हम देखते हे कि सगीत-कला का भारत में बडा प्रचार 
रहा और उसके आचार्यों ने समय-समय पर उसके सिद्धान्तों का मिरू- 
पण किया । प्राचीन भारत में सगीत-कलछा का प्रयोग केवल मनोरजन 
कभी नहीं रहा । संगीत का लक्ष्य था जीवन की व्यास्या करना और 
उसके लिए संगीत को अनृकूल बनाने मे ऋषि-मुनियो ने प्रकृति के मनो- 
भावो, वैचित्र्य तथा सौन्दर्य का अध्ययन किया और उसके आधार पर 
भारतीय पगीत-कला की प्रतिष्ठा' की। सगीत-कला के आचार्यो को इसका 
पूर्ण ज्ञान था कि वायुमण्डल की किस स्थिति मे किस प्रकार की सगीत- 
ध्वनि तथा लय उपयुक्त होती है। ध्वनि पर मौसम का प्रभाव पडता 
है। यह आजकल बेतार के तार तथा रेडियो-विज्ञान ने स्पष्ट कर दिया 
है। इसी प्रकार प्रकाश और अधकार का भी ध्वनि पर प्रभाव पडता 
है । इसे प्राचीन सगीताचार्य भली भाँति जानते थे । 
भारतीय गायन कला में भाव, रस तथा स्वाभाविकता और समय का 
विशेष ध्यान रखा जाता है । प्रत्येक का मे कलाकार के भावों तथा 
अनुभूति की अभिव्यक्ति होना अनिवाय्य है। संगीत इसका अपवाद नहीं 
है । भावों की अभिव्यक्ति प्रभावशाली ढंग से होनी चाहिए । इसीलिए 
रसो का आश्रय लिया गया है। भारतीय कला में तवरस प्राचीनकाल से 
माने जाते हे--शुगार, करुण, शान्त, वीर, हास्य, अद्भुत, भयानक, रीद्र 
और  वीभत्स । इन्ही के अनुसार राग-रागिनियाँ भी होती है । शूगार रस 
के लिए भैरवी, बगाली, बरारी, सेघवी, गौरी और श्री राग है | कदण 
के लिए जोगिया, भैरव, मालकोश, पूरिया इत्यादि हे। प्रत्येक सगीतज्ञ को 
इसका पूरा ज्ञान होता है कि किस राग का किस रस से से सम्बन्ध है। 
भारत में ६ मुख्य ऋतुएँ हे--वसन्त, प्रीष्म, वर्षा, हेंमन्त, गरद्‌ 
और शिशिर। इन ऋतुओ के साथ नीचे लिखे ६ विशेष रागो का 
सम्रोग किया गया है -- 
राग ऋतु मास 
हिंडोल वसन्त चैत्र-वैशास ' 
दीपक ग्रीष्म ज्येप्ठ-आपाढ 
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मेष वर्षा श्रावण-भाद्रपद 
भैरव हेमन्त आश्विन-कार्तिक 
श्री हेम अगहन-पौप 
मालकोश दिशिर माघ-फाल[न 


सगीतज्ञो नें एक दित-रात्रि को एक वर्ष मानकर संगीत के लिए 
उसका ६ ऋतुओ में विभाजन किया है। इस प्रकार प्रत्येक काल-भाग के 
लिए भी एक-एक राग निर्धारित किया गया है-- 


भैरव प्रात ४ बजे से ८ बजे तक; 
हिंडोला प्रात ८ से १३२ तक, 

मेघ मध्याह-काल १२ से ४ तक, 
श्री सायकाल ४ से ८ तक, 
दीपक रात्िकाल ८,से १२ तक, 


मालकोश मध्यरात्रि १२से प्रात काल ४ तक , 

भारतवर्प में प्राचीन काल से दो प्रकार का सगीत प्रचलित है-- 
मौखिक (२०८४) और वाद्य-यत्र द्वारा (8077670/व णप्रड८) । तवला 
सितार, वीणा, हारमोनियम, जल-तरग, सरोज, पंस्रांवज, वायलिन आदि 
वाद्य-यत्रो द्वारा गायन किया जाता है । आधुनिक समय में सगीत-कला 
के पुनरुज्जीवन॑ तथा उसके प्रचार में दो महानृभावो ने सबसे अग्रग्य 
भाग लिया । वे हे महाराष्ट्र के सगीताचार्य प० विष्ण्‌ दिगम्बर पलस्कर 
और सगीत-कछा-विशारद श्री भातखण्डे । 

प्राचीन प्रणाली के सगीत में वम्बई के सगीत-समर्थ श्री अल्लादिया 
खाँ और श्री फंयाज स्राँ हे । लाहौर के प्रो० दिलीपचन्द वेदी भारत के 
स्वेश्रेष्ठ स्याल-गायक है। प्रो० नारायणराव व्यास तथा श्री वी० 
'एन० पटवर्घन प्राचीन सगीत के आचाय॑ है । उस्ताद अल्लाउह्दीन खा 
भारत में सर्वश्रेष्ठ सरोद-गायक है । तबला में आविदहुसन अन्तर्राष्ट्रीय 
ख्याति के कला-विशारद हें । इलाहाबाद के श्री गगनचन्द्र चट्टोपाध्याय, 
जो गगनवाबू के नाम से प्रसिद्ध हे, वायलिन के सर्वश्रेष्ठ गायक हे । 

इस प्रकार आज भारत में सगीत कला के पुमरुज्जीवन के लिए जो 
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प्रयत्न हो रहा है, वह प्रदसनीय है। इस कार्य में भारत विश्वविद्यालयों तथा 
काछेजो के प्रोफेसर तथा विद्यार्थीयण बडी रुचि के साथ भाग ले रहे हूं । 
विश्वविद्यालयो, कालेजो तथा हाई स्कूलों में सगीत-कला के शिक्षण के 
लिए भी प्रबंध किया जा रहा है। जहाँ-तहाँ प्रतिवर्ष सगीत-सम्मेलन 
होते हे ।इन अवसरों पर सगीत-प्रतियोगिताओं का आयोजन किया 
जाता है जिनमे छात्र-छात्राएँ समान रूप से भाग लेते हे। विद्वविद्या- 
लयो तथा हाईं स्कलो मे सगीत-शिक्षा के लिए भी व्यवस्था है तथा इस 
विषय में परीक्षा का भी प्रवध है । इस कला के पुनरुद्धार के लिए 
विक्षित पुरुषों तथा स्त्रियों का सहयोग आवश्यक है । आज के सभ्य 
समाज में संगीत को घुणा की वस्तु नहीं समझा जाता। शिक्षित तथा 
सम्माननीय परिवारों की क॒मारियाँ तथा महिलाएँ भी इस कला को 
अपना रही है । 


तृत्य-कला 
जृत्य-कृत्म की सगीत-कला से घनिष्ठ सम्बन्ध है । सगीत के समान 
नृत्य भी भारत में प्राचीन काल से प्रचलित है। एक समय था जबकि 
नृत्य-कला भारत मे उत्कर्ष की चरमसीमा पर पहुँच चुकी थी । 
प्राचीन भारत में नटराज शकर और उनकी पत्नी पार्वती, 
महाभारत के वीर योद्धा अर्जुन आदि नृत्य-कलछा मे आचार्य माने जाते 
थे । अर्जुन ने अपने अज्ञात-वास के समय राजा विराट की कत्या उत्तरा 
को नृत्य-कला की शिक्षा दी थी। 
परन्तु कालान्तर मे नृत्य-कछा भारत से छुप्त होगयी और जन- 
समाज तथा सम्य-समाज में इसे घृणा की वस्तु समझा जाने छगा। 
वेश्याओं ने सगीत तथा नृत्य-कछा को अपनाया और इसके द्वारा वे 
नागरिको के लिए आकर्षक बनने मे साथक हुई | जब ये कलाएँ इनके 
द्वारा सरक्षित होने के कारण कलषित और दृषित हो गयी, तब सम्य- 
समाज में सगीत और नृत्य के प्रति और भी अधिक घृणा पैदा हो गयी । 
परन्तु ऐसी दक्षा मे भी स्त्रियों ने ग्रामों और तगरो भें संगीत और 
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नृत्य की परम्परा को कायम रखने में एक सीमा तक योग दिया । 
देश में राष्ट्रीय पुनरज्जीवन और राजनीतिक नवचेतना से स्फूति 
पाकर कला-प्रेमियों ने सगीत तथा नृत्य-कछा के पुन॑रज्जीवन के लिए 
फिर से प्रयत्त किया । १०-१५ वर्षो में ही इस क्षेत्र में कलाकारों ने बडे 
मतोयोग से कार्य किया है। जिसका फल आज प्रत्यक्ष दीख पडता 
है । आज नृत्यकला का सगीत से भी कही अधिक आदर है । बड़े-बड़े 
सुसस्क्ृत तथा सभ्य परिवारों की कुमारिकाएँ, बालिकाएँ और स्त्रियाँ 
भाज नृत्य-कला को सीख रही है । 
भारतीय नृत्य के तीन भेद हैं -““-( १) नाट्य (२) नृत्य मौर (३) नृत्त । 
नाट्यमें नर्तंक या नतंकी रगमच पर नाटक के अन्य पात्री के साथ 
नृत्य करता था करती है। नृत्य में राग, ताल और भाव तीनो 
की आवश्यकता होती है, परल्तु उसमे भाव का ही प्राधान्य 
होता है । और इसमे नतेक या नरतंकी ऐतिहासिक या पौराणिक काल 
के किसी वीर नायक या नायिका के जीवन की किसी सामान्य घटना 
को अभिव्यक्त करता या करती है। नृत्य मे ताल की प्रधानता 
होती है । स्वर और ताल के साथ नाचना पडता हैँ । नृत्त दो प्रकार का 
होता है--( १ ) ताण्डव ( २) छास्य। भिवजी के नृत्त को ताण्डव 
तथा पाती के नृत्त को लास्य कहा जाता है । इसी कारण पुरुष ताण्डव 
करते है और स्त्रियाँ लास्य करती हूं । 
नृत्य में भाव, रस, राग, ताल और अभिनय होता है। वर्तक में 
जो भाव होते है वह उन्हें किसी न किसी रस द्वारा स्वर और ताल के 
साथ अपने अभिनय द्वारा व्यक्त करता है । 
भावी का अभिनय चार प्रकार से किया जाता हैँ-- ( १ ) आगिक 
(२) सात्विक (३) वाचिक और (४) वाह्य । 
१ आगिक अभिनय में नतंक मुद्रा-प्रदर्शन अर्थात्‌ अगों और विशेष 
रूप से हाथो के सकेतो द्वारा भाव प्रदर्शन करता है । 
२. सात्विक अभिनय में नतंक आँसू, कपन, स्वरभेद, भय, मर्च्छा,. 
म स्कान, आदि घारीरिक अवस्थाओं के द्वारा भाव प्रदर्शन करता है । 
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३ वाचिक अभिनव में शब्द यथा ध्वनि द्वारा भाव-प्रदर्शन किया 
जाता हैं। 

४. बाह्य अभिनय मे वस्त्रालकार तथा अन्य अस्त्र-शस्त्रों द्वारा 
प्रदर्शत किया जाता है । 

भारतवर्ष मे आजकल दो प्रकार के नृत्य सबसे अधिक प्रचलित हे-- 
कथक और कथाकली | कथक लास्य नृत्त है और कथाकली ताण्डव । 


कथक नृत्य 
इस नृत्य में नृत्य छूय और ताल में बँधा होता है। इस नृत्य में 
अधिकाश मे शुगार रस से परिपूर्ण मनोभावों की अभिव्यक्ति की जाती 
है। नृत्य में पग, हस्त, गर्दन, भर्वें, और खास एक दुसरे से मिलकर तान 
मे चलते हे । उत्तरी भारत में इस नृत्य का अधिक प्रचार है । 


कथाकल्ी-नृत्य 
इस नृत्य का दक्षिण भारत और विशेष रूप से केरल प्रान्त में बढा 
'प्रचार है। परन्तु यह अब समस्त भारत मे छोकठिय हो गया है। इस 
नृत्य मे मुद्रा के प्रदर्शन द्वारा नृत्य. किया जाता है। इसमे हाथ, हथेली 
और उंगलियों के भिन्न सकेतो द्वारा भावो का प्रदशेन किया जाता है। 
एकाकी कर-मुद्राएँ और सयुक्त-कर-मुद्राएँ कुछ ६० है जिनका नृत्य मे 
प्रयोग किया जाता है । इन दोनो प्रकार की कर मुद्राओं द्वारा ५०० से 
अधिक शब्द व्यक्त किये जा सकते हे । परन्तु मुख्यत ५ एकाकी मुद्राओ 
और कुछेक सयुकत-मुद्राओ का प्रयोग सामान्यतया किया जाता है । 
कुछ नृत्य-कला के आचार्यो के अनुसार कथाकली में छास्‍्य तथा 
ताण्डव दोनो प्रकार के भेद होते है । अर्थात्‌ ताण्डव में वीर तथा भया- 
नक और रौद् रस की अभिव्यक्ति की जाती है और छास्य में शृगार, 
भक्ति तथा करुण रस की । 
आजकल भारतीय नाट्य-कला के आचार्य, ससार-अ्सिद्ध तृत्य-कला- 
विशारद श्री उदयश्कर भारत में तृत्य-कला के पुनरुण्जीवन के लिए उद्योग 
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कर रहें है । उन्होने यूरोप और अमरीका में वर्षो तक अपती कछा का 
प्रदर्शन करके अतर्राप्ट्रीय स्वाति प्राप्त की हैँ। अलमोडा की एक उपत्यका 
मे, प्रकृति की मनोरम गोद में उन्होंने भारत-सस्क्ृति-केन्र ( [70॥4 
(४776 0००४८ ) की स्थापना करके नृत्य के पुनरुज्जीवन के लिए 
प्रयत्त आरम्भ कर दिया हैं । 

स्वय श्री उदयशकर के शब्दों मे “इस केन्द्र में सम्मिलित होनेंवाले 
कलाकार गतिमय ससार को देखने, उसको रंग्-विरंगी रूपरेखा को 
परखने और सजीव मूरत्ति-हप में उसे व्यक्त करने तथा उसकी नाना 
प्रकार की कोमल और भावपुर्ण भंगियो को साकार रूप से दृष्टिगोचर करने 
और कराने की शिक्षा दी जायगी । इसके पादय-करम तथा अभ्यात्त की 
नींव शास्त्रोक्त रीति से होते हुए भी शरीर को सहज सुन्दर भाव- 
भगी के आधारभूत होगे । छात्नो में सक्तिय फत्पना-शक्षित की वृद्धि के 
लिए उन्हें कुछ खास तरह के ऐसे अश्यात बताये जायेंगे, जिनसे वे चित्त 
फो एकाग्र और भावुकता को बढ़ाने में समर्थ होते हुए अपनी भूले और 
कमियाँ स्वयं समझ सके । 

यह तो है सस्क्ृति-केन्द्र का लक्ष्य | अब कला के विपय में कलाकार 
उदयशकर के विचार भी मननीय हें-- 

“यद्यपि कलात्मक दिग्दशंन वास्तविक जीवन से भिन्न होता 
है; परन्तु वह आधारित रहता है जीवन पर हो। भारत में हम 
कला को विविध दृष्टिकोण से देखते हे । इनमें एक हूँ मृद्राओ की सहा- 
यता से कला का दिग्दर्शत कराना । इसमें वास्तविक से, जो रंगमच पर 
किया जाता है, अधिक भर्थसृच्रक होता है और यही रस की अनुभूति 
है। पह जल के ऊपर के चुलबुलो को भाति नहीं वल्कि समुद्र के 
स्थायी अन्त न्नोत की भाँति होता है। दर्शक और कलाकार का 
वास्तविक समागम तभी सम्भव हु जब्र कि कलाकार रस के इत्त स्थायी 
स्रोत का सुर छेड्ट सके और उस्ते समचेत रप्तिक-मष्डली तक पहुँचाने में 
समर्थ हो सके । लिफे टेकनोक् याद करने से काम न चलेगा। कलाकार 


का समूचा जीवन कछामय बनाना होगा मिससे वहु सजीव मृततिकला को 
१५ 


२२६ भारतीय संस्कृति और नागरिक-जीवन 


व्यक्त कर सके ओर तभी वह आध्यात्मिक विकास तथा भावना में प्रवेश 
कर सकेगा |? 

श्री उदयगकर, वास्तव मे, आये सस्क्ृृति और कला के एक महान 
उन्नायक हैँ । उन्होने भारत की मृतप्राय नृत्यकला को पुनरुज्जीवित करके 
उसमे मौलिकता तथा नवीनता की स्थापना की है । नृत्य भारत में 
अइलीलता तथा कामुकता का बोधक बन' गयां था, पर उन्होने उसे 
अपनी साधना तथा सिद्धि द्वारा एक देवी कला के रूप मे फिर से उप- 
स्थित किया है । 

भारत मे नृत्य-कला का प्रचार दिनोदिन बढता जा रहा है। 
कुमारी कनकलता, कुमारी अमलानन्दी, श्री साधना बोस, रुक्मिणीदेवी, 
श्री रागिनीदेवी (अमरीकन महिला) और श्रीमती मीनाक्षी रामाराव ते 
इस कला मे बडी प्रसिद्धि प्राप्त की है। और भारत के लिए विशेष गौरव 
की बात यह है कि भारत से बाहर इन कलाकारो के प्रदर्गनो से 
प्रभावित होकर अमरीका व यूरोप मे भारतीय नृत्य अधिक लोकप्रिय 
बनते जा रहे है। आज से प्राय ३०-३५ वर्ष पूर्व अमरीका मे मिस 
रूथ सेट डेनिस, ने जो अमरीका मे हिन्हू नृत्यकला की आचार्या मानी 
जाती है, अपने भारतीय नृत्यों से छोगो की श्रद्धा और प्रश्मसा प्राप्त की । 
वर्तमान समय में छा-मेरी नाम की अमरीकन महिला अमरीका में 
भारतीय नृत्य कला का प्रदर्शन कर रही है । 


चित्रकला 
चित्र-कला भी भारत मे प्राचीन काल से ही प्रतिष्ठित है। यो तो 
चित्र-कला के सबंध में अनेक प्राचीन सस्क्ृत-प्रन्थो में उल्लेख मिलता है, 
परन्तु विष्णु धर्मोत्तर पुराण के "चित्रसूत्र' अध्याय में उसका विस्तृत 
और सरस वर्णन है । डा० स्टेला क्रामरिश ने अग्रेजी भाषा में इस अध्याय 
का अनुवाद किया है । डा० आनन्द कुमार स्वामी ते भी इसका अनुवाद 


१. कर्मयोयी (मालिक), प्रयाग, सिद्स्तर १९३ 
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किया है। श्री नान्हालाल चमनलाल मेहता आई सी एस के मतानुसार 
'ह्िहप, नृत्य और चित्र-कला का महत्त्व समझने के लिए 'चित्रसृत्र' इतनें 
महत्त्व का ग्रन्य है कि उत्का हिन्दी में किसी योग्य व्यक्ति द्वारा 
प्रामाणिक अनुवाद तुरन्त कराता चाहिए । ' 

उपर्युक्त भ्रन्य के आरम्भ में मार्कण्डेय मुनि ने लिखा है--/बिना तु 
नृत्यशास्त्रेण चित्रसुत्र सुदुविदम्‌ ।” नृत्य भास्त्र के अभ्यास के विना चित्र 
मूत्र” ममझना कठिन है । 

सन्‌ ११२९ में चालुक्य वञ्ञ के नरेश सोमेम्वरके भूपति ने 'मान- 
मोत्छास' नामक ग्रन्थ में चित्रकला का विवेचन किया और १६ वी 
धताब्दी में श्री कुमार ने 'गिल्परत्न' नामक ग्रन्थ लिखा जिसमे चित्रकला 
का उल्लेग हैं । 

वात्यायन के 'कामसूत्र' ग्रत्थ में चित्र के ६ अग बताये गये है जो 
ये है 

१ रूपभेद ( आाकृतिभेद ) २ प्रमाण ३ भाव ४. छावण्प-योजना 
५ नसादुष्य और ६ वर्णिक भग ( रगो का विधान ) | 

भारतीय चित्रकला के अन्तगंत ४ प्रकार के चित्रों का उत्लेख 
मिलता हैं 

१, भित्ति-चित्र--ये चित्र भवनों, मन्दिरों और यजशाल्ाओं की 

दीवारों पर बनाये जाते है । अजता की गुफा में इसी प्रकार के चित्र है । 

7. चित्रपट--थे चित्र कपड़े या कागज पर बनाये जाते हे । 

३ चित्र-फलक--यरे चित्र पत्थर या लकडी पर बनाये जाते हूँ । 

४ घूलि-चित्र--पे चित्र रंगो से पृथ्वी पर बनाये जाने हे । आज- 
कल संयकतप्रान्त तया अन्य प्रान्तो में विवाह आदि शुभ अवसरों पर 
स्त्रियाँ रगो से पृथ्वी पर चित्र बनाती है। उसे 'चौक प्रना' या 'साझी' 
कहते है । 

चित्रकला द्वाद्य चित्रकार अपने मनोभावों को इस रीनि से अभि- 


१ नान्हलाल चमननाल मेहता : भारतोय चित्रकला' 
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व्यक्त करता है कि चित्र को देखनेवाले के हृदय में भी वैसी भावना 
का उदय हो जाता है और इस प्रकार चित्रकार तथा दर्शक के वीच आध्या- 
त्मिक सत्रव स्थापित हो जाता है । 

ऐतिहासिक महापुरुषों के जीवन की घटनाओ, विशेष ऐतिहासिक 
घटनाओ तथा प्राकृतिक दृश्यों के सरक्षण के लिए चित्रकला सर्वोत्कृष्ट 
साधन है। प्राचीन काल में धामिक कृत्यों और विवाहादि के अवसरो 
पर भी इसका प्रयोग किया जाता था | उसकी उपयोगिता भसदिग्ध है । 

भारतवर्ष में चित्र-कला को विकसित करने तथा उसके सरक्षण का 
परा श्रेय हिन्दू चित्रकारों को है। आज जिसे हम छोग मुगल-चित्र-कछा 
कहते हे, उसके निर्माण में भी हिन्दू चित्रकारों का ही हाथ है| हाँ, यह 
शब्द उस चित्रावल्ली के लिए प्रयुक्त किया जाता है, जो' मुगल-काल मे 
तैयार की गयी थी। 

भारत में मुसलमान चित्र-कला के विरुद्ध रहे हे । इसके कारण का 
उल्लेख करते हुए श्री मेहता ने अपने ग्रन्थ मे लिखा है-- ' 

“कुरान के पाँचतें अध्याय में लिखा है कि शराब, घूत, प्रतिमा- 
विधान, भविष्यकथत, ये सब दतान के काम है । इत चीजों से मुसलमानों 
को बचना चाहिए । यद्यपि इसमें चित्रकला के लिए कोई निषेध नहीं, 
परन्तु हदीस के अनुसार कथामत के दिन चित्रकार को घोर नरक में 
स्थान मिलेगा; क्योकि उसने मनृष्य-कृत वस्तुओं में प्राण-संचार करने 
का दु.स्साहप क्षिया है...सर टामस आरनाल्ड के मतानुसार यह तिर॒स्कार 
इसलिए सभव हो सकता है कि शुरू में इस्लाम धर्म के अनुयायी यहुदी थे 
जिनके मन में पुरानी प्रतिमाओ व चित्रो के प्रति बहुत ही दुर्भाव व 
तिरत्कार पैदा हुआ।” * 

इस धामिक अधपरम्परा के होते हुए भी हम देखते हे कि मुगल 
बादगाहो ने चित्र-कला को प्रोत्साहन दिया। आजकल भी सिनेमा-कला, 
जिसमे चित्र-कला को प्रमुख स्थान प्राप्त है, के विकास में मुस्लिम अभि- 


१ सान्हालाल चमनलाल : 'भारतीय चित्र-कलछाँ; पृ० ३७ 
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नेताओं तया अभिनेत्रियों का पूरा हाथ है । ऐसे भी बहुत से चित्र मिलेगे 
सिन्‍्हें मुस्लिम चित्रकारों ने बनाया है । 
अजन्ता की गुफाओ की चित्र-कलां 

निजाम राज्य हैदराबाद में औरगावाद से ५० मील दूर पर अजता 
प्रसिद्ध स्थान है । वहाँ चट्टान में खोदकर ३२ गुफाएँ बनायी गयी है। 
जिनमे २९ विहार और 5 चैत्य हे | अजन्ता की इन गुफाओ में आज से 
प्राय दो हजार वर्ष पूर्व चित्र बताये गये थे। अजन्ता की तरह 
एढोरा में भी चित्र-कछा की शोभा द्वोनीय है। परन्तु इन दोनो में 
अन्तर यह है कि अजन्ता की कला विजुद्ध वौद्धकछछा है और एलोरा की 
कला में बौद्ध, जैन और हिन्दू-कलाओ का मिश्रण है। इन चित्रों से 
तत्कालीन जनता के रीति-रिवाजो, संस्कृति और घाभिक-जीवन का 
पूरा पता छग जाता है। इन विहारो मे महात्मा बुद्ध के जीवन की 
विविध घटनाओं को कलाकारों ने बड़े मारमिक तथा प्रभावशाली 
ढंग से ,चित्रित किया है। वास्तव में ये भारतीय कला के आइचर्य- 
जनक प्रत्तीक हे, जो राज भी उसकी सर्वश्रेप्ठता को पुकार-पुकारकर 
बताते है । 

श्री अवनीन्धताथ ठाकुर ने चित्र-कला में जो युगान्तर उपस्थित 
किया है तथा स््ृ० श्री शारदाचरण उक्रील ने जिस परम्परा को चलाया 
है उससे इस कला में बडी उन्नति हुई हैं। आजकल नम्दलाल बम, 
अस्ितकुमार हालदार आदि अच्छे चित्रकार हे । 


वासु-कता 
प्राचीन भारत में जहाँ आयं-जाति ने अन्य कलाओ में उन्नति की 
वहाँ वास्तु ( भवन-निर्माण ) कछा में भी आव्चर्यजनक उन्नति की थी | 
प्राचीन नस्क्नन साहित्य तथा विशेपत रामायण और महाभारत के अध्य- 
यत से यह स्पप्टहूप से विवित हो जाता है कि आयोग अपने निवास- 
स्थान बनाने, यत्र-णाला, धर्ममारा तथा अन्य सार्वजनिक भवन बादि 
वनाने में वास्तुकला के सिद्धान्तों से काम छेते थे । बातु के भी मकान 
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बनाये जाते थे। इन्द्रप्रस्थ मे महाभारत-कालीन भवनों के जो भग्तावशेष 
आज मौजूद है, उनसे भी यह प्रमाणित हो जाता है कि पहले कलाकार 
मकान वनाने मे ऐसी सामग्री का प्रयोग करते थे जो आज की अपेक्षा 
अधिक मजबूत होती थी । 

मौय्यं-काल मे वास्तु-कला समृद्धि पर थी। पाटलिपुत्र मे सुन्दर 
भवन थे। छकडी का काम भी बडा कलापूर्ण था। भारहुत, साची, 
और अनरावती के स्तूप वौद्ध वास्तु-कला के सुन्दर नमूने हे। कमिष्क 
तथा हुविष्क ने भी कई दर्शनीय इमारते बनवायी थी। गुप्त-काल में 
वनारस तथा मथुरा के कई मन्दिरों का निर्माण किया गया था। हष॑ 
के शासन-काल मे नालद में बडे भव्य मकान बनाये गये । बनारस, 
मथुरा ओर कन्नौज में हिन्द तथा वौद्ध मन्दिर वन गये थे । 

एलोरा का कलास-मन्दिर वास्तुकला का एक उत्कृष्ट उदाहरण 
है। मुस्लिम-शासन-काल मे भी वास्तु-कला की बडी उन्नति हुई। 
मुगल-काल में वादशाहों के लिए बड़े-बडे राज-प्रासाद तथा गढ़ 
और मसजिदे बनायी गयी । इस समय हिन्दू-वास्तुकला को सरक्षण न 
मिलते के कारण वह लुप्त-सी हो गयी! सन्‌ १२३१ में कुतुबमीनार 
बनायी गयी जिसकी ऊँचाई २४० फीट हैं । 

अकबर ने फतहपुर-सीकरी मे शेख सलीम चिहती की दरगाह, और 
आगरा तथा इलाहाबाद में किले बनवाये। मृगह-काल की वास्तु-कला 
को सबसे आइचयंजनक कृति है सम्राट शाहजहाँ का अपनी बेगम की 
कत्र पर बतवाया हुआ ताजमहल, जो ससार की सुन्दर इमारतों में 
गिना जाता है । 


मूर्ति-कला 
भारत में मूर्ति-कछा की भी वडी उद्नति हुई है। प्राचीन काल मे 
हिन्दू देवी-देवतो तथा अपने इष्टदेवो की अत्यन्त सुन्दर मूर्तियाँ बनाते 
थे। ये पत्वर, धातु, छकडी या हाथी दाँत की होती थी। बौद्ध तथा 
जेन-काल में भी मू्ति-कला का पर्बाप्त विकास हो चुका था। 
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नागरिक जीवन ओर कल्ना 
नागरिक जीवन को सर्वश्रेष्ठ और समाजोगयोगी बनाने के लिए 
थह आवश्यक है कि उसे सस्कृति के ढाँचे मे ढाला जाये। संस्कृति का 
अर्य है--परिष्कार और संस्कार | मानव-जीवन को सुसस्क्ृत बनाने के 
लिए कण ही सर्वोत्तम साथन है। प्रत्येक युग मे जब मानव-समाज ने 
अभ्युदय प्राप्त किया तब ऐसा वह कला के विकास द्वारा ही कर सका । 
वास्तव में मानव-एकता और विंद्व-वन्धुत्व की स्थापना करने मे कछा का 
स्थान अत्यन्त महत्त्ववृं रहा हैं। जब-जब समाज ने विशुद्ध कला की 
सावना की तत्र-तव उसने शान्ति, समृद्धि और मानव-एकता को प्राप्त 
किया और जब-जव समाज कला के नाम पर विलाप्तिता और कामुकता 
में लीन होगया, तब-तब उसे पतनोन्मृश्ष होना पडा है । इतिहास इसका 
ज्वलन्त प्रमाण है। इसकी सिद्धि के लिए भारतीय इतिहास से दो प्रमाण 
दे देना उचित होगा । 
मौमे-काऊ मे समाज कितना प्रगतिशील था और जनता में कितनी 
सुक्न-समृद्धि थी | उस काल में मानव-समाज में विशुद्ध कछा की पूजा की 
जाती थी। परन्तु मुगल काल मे जब कला को राजाओ तथा नवावो के 
राज-प्रासादो मे परिमित कर--जनता के बीच से उसे पृथक्‌ कर--उनके 
मनोरजन तथा विलासिता का साधन बना दिया गया तब हिन्दू-कला 
के पतन के साथ भारतीय जीवन और चरित्र का भी पतन हो गया। 
घही कारण है कि हम मोय्यें-कालीन चित्रकला मे भक्ति-भावना की 
झलक पाते हें--उसमे जीवन के बंधन से मृक्ति पाने की सावना का 
स्पष्ट आभास मिलता है। परन्तु मुगल काल की कला में हम कामृकता, 
निम्न-कोटि के गूगार और विलासिता की छाया पाते हे। कारण 
स्पष्ट हैँ कि मौय्ये-काल में कला जन-समाज में एकता स्थापित करने के 
लिए थी, परन्तु मुगल-शासन में वह अपने इस उच्च ध्येय से भ्रष्ट कर 
दी गयी और एक वर्ग-विशेष के मनोरंजन की साधन बन गयी । 
कला का लक्ष्य मानवता को मुक्ति की ओर ले जाना है। वह 
मानव जीवन को श्रेष्ठ बनाने का काम करती है | वह समाज में एकता 
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की प्रतिप्ठा के लिए एक सर्वोत्कृष्ट साघन है । 

वर्तमान काल में हम जो विश्व-सस्कृति तया समाज-एकता के 
विनाश का भयानक दृश्य देख रहे है उसका कारण हैं सच्ची कला 
की उपासना की उपेक्षा । वैजानिको ने बडे चितन तया परिश्रम के वाद 
जिन नवीन-नवीन आविष्कारों तया वैज्ञातिक चमत्कारों का आविर्भाव 
मानव-कल्याण के लिए किया था, उनका प्रयोग आज मानवता के विनाश 
के लिए हो रहा है ! 

कला और विज्ञान इन दोनो का मानव-जीवन के उत्कप में महान 
स्थान है । जिस प्रकार मनृप्य-गरीर मे मस्तिष्क और हृदय का स्थान है, 
उसी प्रकार मानव-जीवन मे विज्ञान और कला का स्थान भी है। वितान 
मानव-मस्तिष्क की उपज है भौर कछा का सवध हृदय से है। विज्ञान 
विचार-प्रधान है--वह सत्य की जाँच करता है भौर कला भावना- 
जगत में उस सत्य की प्रतिष्ठा करती है । एक का विकास तथा उत्कर्ष 
दूसरे पर निर्भर है । एक की अशुद्धि का प्रभाव दूसरे पर अनिवार्य है। 
यदि हृदय किसी तरह विकारपूर्ण हो जाये तो उतका प्रभाव मस्तिष्क 
पर पड़े ब्रिन| न रहेगा और फलत सम्पूर्ण शरीर उस विकारपूर्ण हुँदय 
में प्रभावित हो जायेगा । इसी प्रकार यदि मानव-जीवन में कहा अपने 
उद्देश्य या लक्ष्य से भ्रष्ट हो जाये तो विभान भी उसमे प्रभावित हुए 
बिना ने रहेगा । 

आज ससार में जो भीषण ताण्डव हो रहा है और जिसके फलस्वत्प 
माववता का सहार हो रहा है, उसका मूल कारण यही है कि पाश्चात्य 
देशो ने कला को भ्रप्ट कर उप्ते अपने विछास का साधनमात्र बता लिया 
है । इसी कारण आज वहाँ कला और विशान दोनों में कोई सबंध नहीं 
रहा है। कहा-शून्य जीवन मे विजान आज कल्याण के स्थान पर सर्व- 
नाम की वर्पा कर रहा हैं । 

अत साराग यह हूँ कि तागरिक-जीवन में कछा--विशुद्ध का को 
फिर से उसी उच्चासन पर बिठाया जाये जिमसे वह मानव-समाज में 
एकता की स्थायना कर सके । 


सांस्कृतिक जीवने २३३ 
संस्कृति 
संस्कृति क्‍या हे ९ 
'सस्कृति' शब्द सस्क्ृत से वना है । सस्कृत का आर्य है गुद्ध किया 
हुआ, परिमाजित, परिप्कृत, सवारा हुआ | सरक्षत विशेषण हैं और 
सस्कृति मज्ञा है। अत सस्क्ृति का अर्थ हुआ शुद्धि, परिमाजजन तथा 
परिष्कार | मानव-समाज के सामाजिक जीवन को परिप्कृत, शुद्ध और 
पवित्र बनानेवाली जो एक प्रवृत्ति है, उसी का नाम सस्क्ृति है। प्रसिद्ध 
अग्रेज विचारक सर मारिस ग्वायर ने अपने एक भाषण में ससकृति के सवध 
में जो विचार प्रकट किये है उनसे इसका अर्थ और भी स्पष्ट हो जायेगा । 
"में यह कहता चाहेँगा कि सच्ची मस्कृति का मुख्य निर्देशक 
सहानुभूति है, दिखावा अथवा उसका दावा नहीं। पाठित्य का भाशर, 
कला का ज्ञान तथा मनुष्यों व्‌ पुस्तकों से परिचय “सस्कृति' बनाते हूं, 
ऐसा में नहीं समझता, पर सस्क्ृति जिससे बनती है वह वह वृत्ति है 
जो इन सवके मिल जने से उत्पन्न होती है। सच्ची सस्कृतिवाले मनृष्य मे 
मूल्य ऑकने और ठीक-ठीक नापतौल की योग्यता मिलती है । गौर ऐसे 
मनुष्य के हृदय में कभी ऐसा विचार आ ही नहीं सकता कि वह वह नहीं 
है जो दूसरे मनुष्य हे, या जो मानवता सबसे व्याप्त है उसे भूछ जाये ।” 
संस्कृति के सम्बन्ध में योग्य विद्वान ने जो अपना मन्तव्य प्रकाणित 
किया है, उससे शायद ही किसी सच्चे सुसस्कृत व्यक्ति का मतभेद हो ! 
वास्तव में सस्कृति का प्रयोजन मानवे-समाज की एकता ही है। एक 
सस्कृत पुरुष के लिए सव मानव समान है । वह न जाति के भेद-भाव को 
मानता है और न धर्म के भेद को । संस्कृति मानव-एकता का अनुभव 
कराती है। वह मनृष्य को यह सिश्वाती है कि सव मानव वरावर है, 
कोई मानव किसी दूसरे से भिन्न नही । 


आये-संस्कृति के आदशे 
मानव-घधरीर के तीन मुख्य भाग हे--सिर, हृदय और घडइ | 
मस्तिष्क के भी तीन महत्त्वपूर्ण कार्य है--अनुभूति, भाव भौर इच्छा । 
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इसी प्रकार सल्कृति के भी, जिसका मानव-जीवन' के विंकास और 
मानसिक उत्करं से सम्बन्ध है, तीन भंग है । उसका दर्शन और विज्ञान, 
उसका धर्म और कछा और उसका कमकाण्ड | इस तरह सस्क्ृति में 
ज्ञान, भक्ति और कर्म तीनो का समन्वय है । 

आंय-सत्कृति के दार्शनिक पहलू पर विचार करने से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि उसका सबसे प्रधान लक्ष्य लोकस प्र ह--मानव-मात्र का कल्याण 
है। उसकी दृष्टि में केवल मानव ही नही सभी प्राणी समान है । वह 
जाति, रग तथा मत के भेदभाव को' नही मानती । 

भार्य-सस्कृति का आदशे यह हैँ कि मानव विश्व में धम्मे, अर्य और 
काम की साधना द्वारा अभ्युदय को प्राप्त करता हुआ नि श्रेयस की सिद्धि 
के लिए पुरुषार्थ करे | यह तो निविवाद है कि आय॑-सस्कृति आध्यात्मिक 
है, उसमें आत्मोत्कषं को सबसे बडा स्थान प्राप्त है। परन्तु इसका 
तात्पर्य यह नहीं कि वह भौतिक उन्नति का विरोध करती है। 

आयं-सत्कृति के अनुसार मानव का यह धर्म है कि वह भर्मंद्वारा 
अर्थ की प्राप्ति करे--वहु अपनी जीविका धर्म-युक्त कार्यो से ही कमाये । 
उसे इसके लिए अधम का आश्रय न लेना चाहिए । यह है भार्य-सस्कृति 
का दर्शन-शास्त्र । 

आये-सस्कृति का भक्तति-पक्ष सरस्वती, लक्ष्मी और दुर्गा का साम- 
जस्यपूर्ण समन्वय है। सरस्वती का अयथ॑ है विद्या, ज्ञान-विज्ञान, लक्ष्मी 
का अर्थ है, धन-सम्पत्ति और दुर्गा का अर्थ है शक्ति | मानव को अपने 
जीवन में इन तीनो की आवश्यकता है । वह पहले सरस्वती की (जा 
करे अर्थात्‌ जान-विज्ञान की शिक्षा प्राप्त करे, उससे वह लक्ष्मी की पूजा 
करने में समर्थ होगा । वह ज्ञान-विज्ञान द्वारा उद्योग-धन्धों मे उन्नति 
करके धन पैदा कर सकेगा और इस तरह अन्त मे उसे शक्ति प्राप्त 
होगी । यह शक्ति केवल पाशविक ही नहीं होगी, क्योकि उसके मूल 
में ज्ञान-विज्ञान की प्रेरणा होगी । वह शक्ति केवल 'आधिक' नहीं होगी 
बयोकि उसमे आध्यात्मिकता का अश भी होगा । 

आये-सस्कृति का तीसरा पक्ष है--कमंकाड | जान और भक्ति के वाद 
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कर्म भाता है । आयं-सस्कृति का सारा कमेंकाड पतजलि के योगदान 
के एक सूत्र मे निहित है। यह सूत्र हैँ--यम-नियम का । अहिसा, सत्य 
अस्तेय, ब्रह्मचर्यं और अपरिग्रह ये पाँच 'यम' हे और शौच, सतोष, तप, 
स्वाध्याय और ईश्वरभक्ति ये पाँच 'नियम' है । जो ससार में सुखी जीवन 
ब्रिताना चाहता है और उसके बाद परछौकिक गान्ति की इच्छा करता 
है, उसे इन दस तियमों के अनुसार आचरण करना चाहिए । 

सक्षेप में यही आय॑-सस्कृति का मौलिक स्वरूप हैं। आज के हिल्दू- 
समाज में, यद्यपि हम इन आदशों की पूर्ण प्रतिष्ठा नहीं पाते, तथापि 
यह तो निश्चयपूर्वकं कहा जा सकता है कि आज भी हिन्दु-जीवन इन 
भादरणों के अनुसार आचरण करना अपना धर्मे मानता है। 


आये-संस्कृति की प्रवृत्तियाँ 

आर्य-संस्कृति का अनृुशीलन करने पर आर्य-जीवन की कई विशेष- 
ताएँ व्यक्त होती है । 

आरय-सस्कृति की प्रथम और महत्त्वपूर्ण प्रवृत्ति यह है कि वह पार- 
लौकिक आनन्द,शान्ति या मुक्ति को जीवन का अन्तिम लक्ष्य मानकर मानव 
की भोगवाद से पद-पद पर सतक रखने की चेष्टा करती है। यह शरीर 
तया जड जगत नाशवान्‌ है, इसलिए प्रत्येक मनृष्य को आत्मा को-- जो 
अजर है, अमर है, अजन्मा है तथा अनादि है--इस भोगवाद से पतित 
हो जाने से बचाना चाहिए । इसीलिए हिन्दू-जीवन में तपस्या, व्रत, दान, 
दक्षिणा आदि का विशेष मद्ृत्त्व हैं। 

आय-सस्कृति में व्यक्ति का उच्च स्थान है, परन्तु वह समाज से 
ऊँचा नही है। वर्ण-व्यवस्था से वदिक समाजवादी प्रवृत्ति का पुरा 
निर्देश मिलता है। समाज के हित के लिए मनृष्य को अपने हित का 
बलिदान करने की शिक्षा आये-सम्कृति का प्रमृश्ष अग है । 

आयं-सस्‍्कृति अपनी समाजवादी प्रवृत्ति के कारण ही त्याग पर अधिक 
ज़ोर देती है। वह भोगवाद को आत्मिक तथा आव्यात्मिक अम्युदय में 
बावक मानती है । 
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आयं-सस्क्ृति में धर्म ओतप्रोत है। वह समाजनीति, अ्थंनीति, 
और राजनीति सभी में विद्यमान है। वह वास्तव मे जीवन की एक मूल 
प्रेरक गक्ति है । 

आरय-सस्क्ृति में हम सामजस्य की भावना पाते है। हम चाहे भाषा 
को ले, चाहे साहित्य को, चाहे कला को, चाहे सामाजिक जीवन को-- 
सभी क्षेत्रो में सहयोग की भावना मिलेगी। सधर्प और वर्गवाद के लिए 
भारय॑-सस्क्ृति मे कोई स्थान नही हैं । 


अरबी ओर मुस्लिम संस्कृति 

भारत में अरबी सस्क्ृति का प्रवेश मुसलमानों के आगमन से हुआ ! 
अरबी सस्क्ृति धामिक, सैनिकवादी और राजनीतिक है । वह एकेद्वरवादी 
और मूर्ति-पुजा-विरोधी है। अरबी सभ्यता में प्रचार की भावना ओत- 
प्रोत है। भरवी सस्कृति की सबसे प्रमुख विशेषता है धामिक प्रवृत्ति | 
हिन्दू सस्कृति के समान ही मुस्लिम सस्कृति में धम और ईहवर की भावना 
ओतप्रोत है । मानव-जीवन के प्रत्येक क्षेत्र पर धर्म का प्रभाव है| 
इस्लाम के कानूनो का आधार भी क्रान ही है जो मनृष्य-कुत नहीं है । 
मृसलमानो की जीवनचर्या भी इस प्रकार निर्धारित की गयी है कि वे 
ईश्वर और धर्म को विस्मृत नही कर सकते । दिन में पाँच बार नमाज 
पढ़ना तथा शुक्रवार को मसजिद में सम्मिलित रूप से नमाज पढ़ना उनकी 
धार्मिकता का एक प्रमाण है । 

मुस्लिम सस्कृति मे वीर-पूजा को ऊँचा स्थान प्राप्त है । वीर-इूजा 
का धर्य इस हृ॒द तक लगाया गया है कि जो काफिरों के साथ धर्म-युद्ध 
में अपना बलिदान करदे तो वह सीधा स्वर्ग को जाता हूं । 

मुस्लिम सस्क्ृति में दानशीलता भी एक महत्त्वपूर्ण विशेषता हैं । 
मुसलमान दान-दक्षिणा देना तथा इस्लाम की उन्नति के लिए मसजिद 
बनवाना तथा धर्म-प्रचार के लिए दान देना अपना कतंव्य समझते है । 

मस्लिम सस्कृति मे स्त्री की पवित्रता तथा उसके सतीत्व की रक्षा 
के लिए भी विशेष व्यवक्या है। मसल्‍ूमान अपनी स्त्रियो को कई 
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परदे मे रखते हे और मृत्लिम कानून में भी ऐसी व्यवस्था की गयी हैं 
कि मुस्लिम स्त्री विधर्मी के साथ विवाह नहीं कर सकती | मुस्लिम 
पुरुष तो ईसाई, पारसी या यहुदी के साथ भादी कर सकता है । 

मुस्लिम सस्कृति में मानवीय एकता तया समानता पर अधिक ज़ोर 
दिया गया है। सब मनृष्य परमात्मा की दृष्टि में समान हे | मनुष्य को 
मनुष्य के साथ समात व्यवहार करना चाहिए। 


मुस्तिम संस्कृति में परिवतन 

हमने अरबी सस्क्ृति की जो विशेपताएँ ऊपर बतलायी है, वे आदिम 
अवस्था की विशेपताएँ हे। जब मुसलमान अयने अरब देश को छोड़ 
कर विदेशों मे इस्छाम के विस्तार के लिए गये तव उनकी सस्क्ृति पर 
तत्कालीन परिस्थितियों का प्रभाव पडा और उसमे परिवर्तन होने लगे । 

मुस्लिम संस्कृति मे जो परिवर्तन हो गया, उसका वर्णन श्री हरिभाऊ 
उपाध्याय ने इस प्रकार किया है-- 

“मुसलमान को यह लिखाया जाता हैँ कि 'हमारा ही मज़हब दुनिया 
में सबसे अच्छा है; यहो एक ईश्वर तक पहुँचने का सबसे बेहतर रास्ता 
है। नो खुंदा को नहीं मानता वह काफिर है, काफिर खुदा का मृन्किर- 
ईइवर-विमुखत--है; इसलिए वहु मार डालने के लायक है । जो एक भो 
काफिर को दोनें इस्लाम में लाता है, वह खुदा की मेहर हासिल करता 
है--जिम्त तरह हो सके इस्लाम को बचढ़ाओ ।' इती उपदेश में मुह्लिम 
सतकृति और मुस्तत्मानो के स्वभाव में पायी जानेवाली अप्तर्याद हिंसा- 
वृत्ति, अतहिष्णुता'''का बीज है । मुसलमानों का यह उग्र हितक स्वभाव 
चाहे तत्कालीन अरब की परिम्यिति के कारण बना हो, चाहे पेंगम्वर 
साहब के कुछ उपदेक्षों का ढुंदपयोग करने के कारण बना हो--भाज के 
सभ्य जगत्‌ में बहू आक्षेपयोग्य एच अक्षम्य है ।* 

इसमे तनिक भी सन्देह नहीं कि आधुनिक मुस्लिम सत्कृति में 

की! श्री हरिभाऊ उपाध्याय रघासीजी का बलिदान भौर हमारा 
कत्तेव्प, पृ० ८४ 
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असहिष्णुता की अधिकता हैं। यह धर्मो की मौलिक एकता में विश्वास 
नही करती। इसीलिए वह दूसरे धर्मो के प्रति सहिष्णु नहीं है। यही 
कारण हूँ कि भारत में धर्म की आड में साम्प्रदायिक सधर्ष दैनिक जीवन 
का अग बन गये है । 

सच तो यह है कि भारत के मुसलमानों का दृष्टिकोण इस्लामी रग 
में इतना अधिक रंगा हुआ है कि वह आज न स्ववर्मानुयायी अन्य देशो 
की स्थिति को समझने या अवछोकन करने का कष्ट करता हैं और न 
ससार की परिस्थिति तथा परिवर्तन को समझने का प्रयास ही । 

आज मिश्र तथा टर्की जसे स्वाधीन मुस्लिम राष्ट्रो मे मुस्लिम 
सस्कृति मे कितना कायापलट हो गया है ! परन्तु भारत के मुसलमान 
नेता इसपर विचार करने का कष्ट नही करते । आज तुर्की मे प्रजातत्र 
शासन-प्रणाली है। और वहाँ शासन का आधार शरियत नहीं है 
जिसका मुख्य स्रोत कुरान है। ठर्की के मौलिक विधान मे स्पष्ट रूप से 
यह उल्लेख है कि-- 

“सरकार बिना किसी शर्ते या बाधा के राष्ट्र की है। राज्य की 
शासन-प्रणाह्ी इस आधार पर स्थित हे कि जनता कार्य-कुशलूता के 
साथ ज्ञासन करती है ।* 

सोवियट रूस के १२ से अधिक राज्यों में जिनमें मुसलमानों की 
सख्या अधिक हैं, मुस्लिम-कानून में जो कायापलठ हो गया है वह अच्छी 
तरह देखा जा सकता है | यहाँ तक कि सोवियंट सघ और टर्की के वकफ 
को सम्पत्ति को राज्य-प्रवन्ध तय! सामाजिक सुधार के कार्यो में व्यभ्र 
किया जाता है। आज इन दोनों मे शिक्षा कुरान के अनुसार नही दी जाती 
और न केवल मकतव ही शिक्षा के केन्द्र हे। आज उनमे पाश्चात्य ढंग से 
शिक्षा की व्यवस्था है। तुर्की मे तो सहशिक्षा--लड़के-हछडकियों को 
साथ-साथ एक ही स्कूल में पढने की भी सुविधा है । तुर्की मे परदा- 
प्रथा का स्वंथा त्याग कर दिया गया है । नमाज भी पाँच बार नहीं पढ़ी 
जाती । टर्की ससार के मुस्लिम राष्ट्रों में पहछा है जिसने बहुविवाह 

१. दक्षिश लॉ आँव फडामेण्डल आऑर्गेतिश्षेशन! . त॑ं० ८५ (१) 


सांस्कृतिक जीवन २३९ 


की प्रथा को उठा दिया हैं। आज वहाँ मुस्लिम केवल एक हीं पत्नी से 
थादी कर सकता है। अब वह एक साथ चार पत्नियाँ नही रख सकता ।! 


आये-संस्क्ृति पर मुस्लिम संस्कृति का प्रभाव 

जत्र एक जाति दूसरी जाति के सम्पर्क में आती है तो स्वाभाविक रूप 
से उन दोनो मे सस्कृतियों का आदान-प्रदान होता है। भारत में कई 
सदियों तक मुसलमानों का शासन रहा । उस समय भारत का राजवर्म 
इस्लाम होने के कारण उसका हिन्दृन्सस्कृति पर भी बहुत प्रभाव पडा । 

हित्दुओ में जो कट्टरपंथी थे उन्होने इस्लाम के प्रभाव से अयनी रक्षा 
करने के लिए सामाजिक बन्धनो को और भी कड्ा बनाने का उद्योग किया 
और जातपाँत के नियमो का बडी कठोरता के साथ पालन किया जाने लगा | 

वे मुसलमानों को म्लेच्छ कहते थे और उनके सम्पर्क तया सम से 
बचने के लिए बड़े सतक रहते थे । अपनी पवित्रता की रक्षा के लिए 
ही सामाजिक बहिष्कार की प्रथा शुरू हुई है । 

इस्लाम के सम्पक्र मे आने का प्रभाव यह हुआ कि हिन्दू समाज 
में जातपाँत की कुप्रथा ने अधिक भयकर रूप धारण कर लिया और 
अस्पृश्यत। का भी पालन वड़ी सतकता से किया जाने लगा । मुसलमानों 
से छत्तछात की जाने लगी और जो छोग मुमलमानो के सम्पक्त में रहने 
लगे उनसे भी कट्टरपथी छतछात करने लगे। इस प्रकार वे हिन्दू-प्माज 
के लिए “अस्पृश्य' वन गये । 

हिन्दुओ की सामाजिक व्यवस्था पर भी मुस्लिम सस्कृति का 
प्रभाव पडा। हिन्दू-समाज मे ऐसे अनेक सुधारक और घामिक नेता तथा 
महात्मा पैदा हुए है जिनके उपदेशो में इस्लाम के उपदेशो की झलक स्पष्ट 
ही दीख पडती है । रामानन्द, कबीर, नानक, चतन्य,वल्लभाचार्य आदि ऐसे 
कितने ही सक्त पैदा हुए जिन्होंने जाति-प्रथा के विरुद्ध प्रबल प्रचार किय्रा 
और हिन्दु-तमाज में समता के आदर्श की प्रतिप्ठा के लिए उपदेश दिये। 


१. हेनरी ई० एलेव इस्लाम एण्ड सम मॉ्ड्न प्रॉच्लेस्स इन टर्की 
(हिन्दुस्तान रिव्यू, जुलाई १९३४) 
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भारत में मुस्लिम सस्कृति के प्रभाव से हिन्दुओं में परदाअथा का 
विकास हुआ । मुसलमानों से अपनी मा-बहनो की रक्षा करने के लिए 
उन्हे परदे मे रखा जाने लगा। इस तरह परदा हिल्दू-समाज का एक 
रिवाज बन गया । 

मुसलमानों के आगमन से पहले हिन्दुओ की पोशाक वैसी थी जैसी 
हम राजपृत-क्ाल के चित्रो में देखते है. वे सिर पर पगडी बाँधते थे 
और देह पर एक बडा लम्बा चोगा-सा पहनते थे जो घुटनों से भी नीचे 
तक होता था । धोती तो बहुत ही पुरानी पोशाक है । 

मुसलमानों का अनुकरण करके हिन्दू भी कुर्ता, पायजामा, अचकन' 
शेरवानी आदि पहनने लगे। स्त्रियों के आभूषणों मे भी नयये-तये नकशों 
का अनुकरण किया गया । 

मूसलमान बादशाहु तथा नवाब अपनी विछासिता के लिए बदनाम 
थे | मृगल-दरबार व्यभिचार और पाप-छीछा का केन्द्र बन गया था. ऐसी 
दशा में हिन्दू महिलाओ का सतीत्व सकट में था । नवयुवर्तियों और कुमा- 
रियो का अपहरण और उनके साथ बलात्कार सामान्य घटना थी । इसी 
कारण हिन्दुओ में बाल-विवाह तथा अनमेल विवाह का रिवाज चल पडा । 

हिन्दुओं के नैतिक जीवन पर भी मुस्लिम संस्कृति का बडा प्रभाव 
पडा । समाज में मदिरा-पान और विलासिता अधिक बढ़ गयी । अज्ञाव 
तेथा धर्म के वास्तविक स्वरूप को भूल जाने के कारण सैकड़ों प्रकार के 

अन्ध-विश्वसो ते यहाँ अपनी जड जमा ली । अवतक तो हिन्दू देवी-देवतो 

की ही पूजा होती थी । परन्तु अब अज्ञानी हिन्दू स्त्री-पुरुष. मुसलमान 
फकीरो, मुल्छाओ और मौलवियो से तावीज, गण्डे और दवा छाने छग 
गये । यह अन्ध-विश्वास यहाँ तक बढा कि मुसलमानों के पीर, मदार, 
सैयद और कब्रो के पत्थरो तक की पूजा होने लगी । 

मुसलमानों के शासन-काल में अरबी और फारसी को राज॑भाषा 
का पद मिला। भारत के उत्तरी प्रान्तो मे मुसलमानों का शासन 
अधिक काल तक रहा | आगरा, देहली तथा लखनऊ मुगछकाल म राज- 
धानी रह चुके है। फलत भारत के उत्तर में सस्क्ृत भापा का प्रचार 
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कम हो गया और उसके दक्षिणी प्रान्तों मे उसका प्रचार बढ गया। 
हिन्दू जनता मे हिन्दी भाषा का प्रचार बढने लगा। इस काल में जो 
साधु-सन्त पैदा हुए, उन्होंने अपनी पुस्तके हिन्दी भाषा मे लिखी। 
फारसी और अरबी भाषा का प्रयोग करनेंवाले मृसत्मान जब हिन्दुओं 
के सम्पर्क में आते थे तो उन्हें अपनी भाषा में सस्कृत, हिन्दी तथा बोलचाल 
के सरल शब्दों का प्रयोग करना पड़ता था जिससे वह हिन्दुओं के लिए 
बोधगम्य हो सके । यही भाषा धीरे-धीरे विकसित होकर उर्दू हो गयी । 

भारतीय वास्तु-कला, सगीत, काव्य, साहित्य तथा भाषा पर भी 
मुसलमानों की सस्क्ृति का प्रभाव पडा, परन्तु इन क्षेत्रों में मुस्लिम 
सस्क्ृति का जो प्रभाव पडा वह ऐसा नही था कि जिससे आर्य्य-सस्कृति 
के आदर्शों पर कोई आधात पहुँचा हो | 


मुस्लिम संस्कृति पर आये संस्क्रति का प्रभाव 

केवल आये सस्क्ृति पर ही मुस्लिम सस्कृति का प्रभाव नही पडा 
बल्कि मुस्लिम-सस्कृति भी आयं-सस्क्ृति से प्रभावित हुईं। भारतीय वेदान्त 
और एकेश्वरवाद का अनेक मुस्लिम सन्‍्तो तथा' दाशनिको पर गहरा 
प्रभाव पड़ा और इस प्रकार प्रभावित होकर उन्होंने मुसलमानों मे कई 
ऐसे मतो की स्थापना की जो शान्ति और मानवता एवं सहिष्णुता में 
विश्वास करते हे । 

मुगल सम्राट अकवर के नवरत्नो मे शेत्र अवुलूफजल प्रसिद्ध घामिक 
विद्वान और इतिहासकार हुआ है। उसने एक फारसी इतिहास-ग्रथ 
आईने अकवरी' लिखा है। शेख अवुरूफजल यद्यपि सूफीमत का बनु- 
यायी था, परन्तु उसपर वेदान्त और गीता का बडा प्रभाव पड़ा था | 
उसने लिखा है-- 

“मुश्तपर यह वात रौशन हो गयी है कि आमतौर पर लोगो का 
यह कहना कि हिन्दू छोग उस अद्वितीय परमेश्वर के साथ औौरो को 
भी शरीक करते है, सत्य के अनुकूल नहीं ! यद्यपि किसी-किसी बात॑ की 
व्यादया और उसको युक्तियों के सम्बन्ध में मतभेद हो सकता है, तयापि 
१६ 
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हिन्दुओं की ईश्वरभक्ति और उनका एकेद्वरवाद दोनों मेरे हवय में 
निविवाद जम गये हे । तब मेरे लिए यह आवश्यक हो गया है कि में 
दूत लोगों की अध्यात्मविद्या, उनके दहानशास्त्र, आत्म-संयम की 
उत्तरोत्तर अवत्याएँ और उनसे अनेक रस्मोरिवाज पर खुला प्रकाश 
डालूँ ताकि उनके विरद्ध हेष के भाव कम हों ओर सांसारिक छोगो की 
तलवारें खून बहाने से रुफें, भीतरी भौर बाहरी क्षगडे श्ञान्त हो जायें 
और विरोध ओर क्षत्रुता के कंटकों की जगह परस्पर मित्रता का हरा-भरा 
उद्यान दिखायी देने छगे ताकि सच्चे शास्त्राथ और धर्म-चर्चा के लिए 
जल्से हो सके और ज्ञान-विज्ञान की खोज के लिए सभाएं की जा सकें । * 

शेख अबुलफज़ल सच्चा अद्वेतवादी था और सर्वधमंसमन्वय अथवा 
सब धर्मों की मौलिक एकता में उसका पूर्ण विश्वास था । वह अहिसा का 
उपासक था । “आईने अकबरी' मे उसने लिखा है--- 

“तरह-तरह के भोजन मनुष्य के लिए मोजूद हे, केवल अज्ञान 
और फ़रता के कारण मनुष्य पशुओ को कष्ट देने पर तुले हुए हे और 
उनको मारकर खा जाने से अपने हाथो को नहीं ते । माडूम होता है 
अहिसा के सौन्दर्य को किसी की भी आँख नहीं देख पाती । सबने अपने 
को पशु के लिए कन्निस्तान,बना रखा है ! /*? 

कहने का आशय यह है कि हिन्दू-सस्कृति का मुसलमानों के रहन-सहन, 
विचार-प्रणाली, भाषा, साहित्य, का आदि सभी पर प्रभाव पड़ा है । 


भारतीय संस्कृति पर पाश्चात्य संस्कृति का प्रभाव 
जब एक जाति दूसरी जाति को पराजित करके उसकी राष्ट्रीय 
स्वतन्त्रता का अपहरण करती है तो वह अपनी विजय को दृढ़ और 
स्थायी बनाने के लिए पराजित जाति की सस्क्ृति, धर्म, साहित्य, 


१. पं० सुन्दरकाल : 'अबुलफत्ल और सम्प्रदायवाद' : सरस्वती, 
जनवरी १९३५. 
२. उपयुक्त 
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भाषा और मनोवृत्ति पर अपना प्रभृत्व स्थापित करने की चेष्ठा करती 
है। नैतिक विजय के अभाव में राष्ट्रीय विजय का स्थायी होना असम्भव 
है । विदेशी शासन से वढ़कर जातीय चरित्र को भ्रष्ट करनेवाली और 
कोई भी वस्तु ससार में नहीं है । गुलामी जातीय चरित्र के पतन का 
कार्य और कारण दोनो ही है। नैतिक पतन के कारण जातियाँ गृलाम 
बनती है और गुलामी के कारण उनका नैतिक पतन होता है । 

अग्रेज़ी ईस्ट इण्डिया कपनी ने जब भारतवर्ष की स्वतन्त्रता छीनी 
तो उसे भी अपनी राष्ट्रीय विजय को स्थायी बनानें के लिए भारतवर्ष 
पर नैतिक विजय प्राप्त करने की आवश्यकता प्रतीत हुईं । अग्नेज़ो को 
यह अनुभव हुआ कि जबतक हम भारत के सामाजिक जीवन का स्वेनाश 
न कर देगे तवतक भारत सदेव के लिए हमारी गुलामी में न आ सकेगा। 
इसलिए भारत की नैतिक विजय प्राप्त करने के लिए अग्रेज्नी शासको 
ने भारतीय सामाजिक जीवन और नेतिक जीवन पर अपना नियत्रण 
रखना शुरू किया । 

कम्पनी ने भारतीय बच्चो की शिक्षा के लिए कई स्कूल और कालेज 
खोले जिनमें भारतीय भाषा और साहित्य के साथ अग्रेज़ी भाषा 
और साहित्य की शिक्षा दी जाने लगी | इन नवीन शिक्षा-सस्याओं मे 
ब्राह्मण 'आचाये' का स्थान अग्रेज 'प्रिसिपठ”' ने लिया। भारत की 
प्राचीन वेदिक शिक्षा-पद्धति का उच्छेंद किया गया और उसके स्थान में 
पादचात्य शिक्षा-प्रणाली की स्थापना की गयी जिसका उद्देश्य भारतीयों 
में ऐसी मनोवृत्ति पैदा करना था जिससे वे अपने को अग्रेजो से धर्म, 
इतिहास, दर्शन, ज्ञान-विज्ञान, सभ्यता तथा सस्क्ृति में हीन समझते रहे 
और उसमें राष्ट्रीय एकता की भावना पैदा न हो सके । कपनी के शासकों 
को ऐसे छोटे कमंचारियो की भी आवश्यकता थी जो अग्रेज़ी भाषा का 
ज्ञान रखते हो। इन दो उद्देश्यों से भारत मे भग्रेज़ी साहित्य, भाषा 
भौर विचारधारा का प्रचार किया गया। 

इसके अतिरिक्त जब भारत में “ईस्ट इडिया कम्पनी' का शासन 
प्रवन्ध था, उसे भारत में अग्रेजी राज्य को स्थायी बनानें तथा जासन- 
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प्रबन्ध की सुविधा के लिए ऐसे भारतीयों की आवश्यकता पड़ी जो 
छोटी-छोटी सरकारी नौकरियों पर नियुक्त किये जा सके । यह युक्त 
सोची गयी कि कम' वेतन पर भारतीयों को छोटी-छोटी नौकरियाँ 
दी जाये । इससे उनमे रिश्वतखोरी बढेगी तथा उन्तका चारित्रिक पतन 
भी होगा । वे इसके छिए अपने देशवासियों को ही दोष देगे ।' 

जो अग्रेज भारतवासियों को नौकरियाँ देने का समर्थन करते थे उनके 
दो पक्ष थे । एक पक्ष का कहना था कि भारतवासियों को केवल प्राचीन 
भारतीय साहित्य, भारतीय विज्ञान और सस्कृत, फारसी, अरबी तथा 
देशी भाषाएँ पढानी चाहिएँ, उन्हें पश्चिमी विचारों की हवा भी न 
लगने देनी चाहिए, क्योकि भारतवासियों को जब यूरोप के इतिहास 
का ज्ञान होता है और वे पश्चिम के राष्ट्रीय विचारों के सम्पर्क में 
आते है, तो मुदठीभर विदेशियों के द्वारा उन्हे अपने देश का शासित होना 
अखरने लगता है और वे स्वभावंत अपनी मातृभूमि के मस्तक से गुलामी 
के कछक को मिटा देने की बात सोचने लगते हे । 

दूसरे पक्ष का यह विचार था कि भारतवासियों के चरित्र को जब- 
तक यूरोपियन साँचे मे न ढाला जायेगा, तबतक हमारे चरित्र के प्रति 
उनके मन में श्रद्धा और सम्मान का भाव नही उत्पन्न हो सकता, जो 
हमारे शासन के स्थायित्व के लिए अत्यन्त आवश्यक है। अन्यथा वे हमको 
काफिर, म्लेन्छ और विदेशी समझते रहेगे, और जब अवसर पायेगे तब 
हमे अपने देश से बाहर भगाने की चेष्टा करेगे। इसके विपरीत यदि 
उन्हे अंग्रेजी भाषा, अग्रेजी साहित्य, अग्रेजी विज्ञान और अग्रेजी सम्यता 
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की शिक्षा दी जाये, तो वे बडी प्रसन्नतापूवंक हमारे पू्वेजो के गुणों का 
अ्ष्ययन करेगे, उनके चरित्र से शिक्षा ग्रहण करेगे और उनके अनुसार 
अपने को बनाने की चेष्टा करेगे । ऐसी अवस्था में वे अपना विरोष 
करने के बदले, हमारी आज्ञा का पालन करने में अपना गौरव समशेगे 
तथा हमारी सस्क्ृति का अनुकरण करके हमारे राज को अपना अहो- 
भाग्य मानेंगे। इस नीति का स्पष्टीकरण छॉड्ड मैकॉले के सत्‌ १८३५ 
के मितिट से हो जाता है जिसमें लिखा है-- 

“हमें भारत में ऐसे मनृष्यो की एक श्रेणी पैदा कर देने का शक्ति- 
भर प्रयत्न करना चाहिए जो हमारे और उन करोडो भारतवासियों के 
बीच, जिनपर हम शासन करते है, दुमाषिये का काम करे । इत्‌ लोगो 
को ऐसा हौना चाहिए कि ये केवल रग और खत की दृष्टि से भारतीय 
हो, किन्तु रुचि, विचार, भाषा और वुद्धि की दृष्टि से अग्रेज !” 

इससे सिद्ध होता हू कि भारत पर पाइचात्य संस्कृति, भाषा, 
साहित्य, सम्यता, रीति-रिवाज, रहन-सहन की प्रणाली आदि छादनें के 
लिए किस प्रकार संगठित रूप से भयकर आयोजन किया गया । और 
हम देख रहे हे कि हिन्दुस्तानियों मे आज हाथ मिछाना, विदेशी भाषा 
में ही बोलने को गौरव की बात समझना, टी-पार्टी, एट-होम, डिवर, 
डन्स आदि आमोद-प्रमोद मनाना, डवलरोटी, विस्कुट चाय, केक, 
विदेशी शराब आदि पीना, स्त्री-पुरुषो की वेशभूषा में अंग्रेज जाति का 
अनृकरण करना, सिविल मैरिज और डाइवोस ( तकाक ) का आश्रय 
लेना आदि अच्छी-वुरी प्रथाएँ जा गयी है और भारतीय सस्क्ृति को 
मिठाती जा रही है । 

इस प्रकार भारत की सस्क्ृति, सभ्यता, भाषा, साहित्य, विचारधारा, 
आदर्शो पर ही यूरोपीय सम्यता का प्रभाव नही पड़ा प्रत्युत यहाँ के 
आध्िक, राजनीतिक और सामाजिक आद्शों पर भी इस्लैण्ड की सभ्यता 
ने अपनी छाप डाली हू 
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आधिक स्थिति 
भारत आर्थिक दृष्टि से सबसे पिछड़ा देश हैं । यद्यपि भारत के 
सम्बन्ध मे यह कहा जाता है कि वह सबसे धनी देश है, तथापि यहाँ 
की जनता इतनी गरीब हे कि करोड़ों को भर-पेट अन्न तक नही मिलता । 
सन्‌ (९३१ में भारत की कुल जनसख्या ३५ करोड़ थी। सन्‌ १९२१ से 
३१ तक जनसंख्या में १०% की वृद्धि होकर १९४१ में जनसख्या छग- 
भग ३९ करोड हो गयी है | भारतवासियों की जनसख्या का ९०% भाग 
ग्रामो में है और उनका मुख्य व्यवसाय कृषि तथा कृषि से जुड़े हुए उद्योग 
हैं। भारत मे इस अकेले घ्मे कृषि की दशा भी अच्छी नहीं है । किसानो 
को उससे कोई लाभ होना तो दूर, भरपेट खाने तक को नहीं 
मिलता और सर एम. विश्वेश्वरैया के अनुसार औौसत भारतवासी की 
मासिक आमदनी ६ रुपये है। निर्धन वर्ग की आय तो और भी कम है । 
सन्‌ १९२९ के व्यापारिक सकट के कारण कृषि से आय और भी कम 
[हो गयी है । 
भारत में जीवन का मान-दण्ड इतना अधिक गिरा हुआ है कि उसकी 
किसी भी देश से तुलना नही की जा सकती। एक अग्रेज लेखक के अनु- 
सार इंस्लेड में स्वास्थ्य-विभाग के मत्री ने अग्रेज वेकारों के भोजन की 
तालिका बनायी है जो भारत की जनता के लिए 'कौतुक' मानी 
जायेगी । ग्रामों में प्रति व्यक्ति की औसत आमदनी दो-तीन रुपये 
मासिक है। उनपर ऋण का भार इतना अधिक हूँ कि प्रति कुटुम्व पर 
२५० रुपये पड़ता है । ग्रामों की सबसे वडी सख्या कच्चे घास-फूस के 
झोपड़ों मे रहती है, जो न शीत से उनकी रक्षा कर सकते है और न गर्मी 
से। न वे हवादार है और न उनमे प्रकाश का ही प्रवेश हो सकता है । 
निवास के लिए वे सर्वथा अस्वास्थ्यप्रद हे। रात-विन खेतों पर मेहनत 
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करने पर भी दे सदेव अन्न के लिए चिंतित रहते हैं। उनके शरीर पर 
मोटे कपडे तक नहीं होते । 

फिर, इस भयकर गरीबी में अज्ञान का अखण्ड राज है। ९०% 
जनता निरक्षर है, ९४% मनुष्यो को अक्षर-ज्ञानमात्र है और शेष 
व्यक्ति शिक्षित है । 

भारत का क्षेत्रफल १८ करोड वर्गमील है । इसमें ४०करोड़ व्यक्ति 
रहते है जो समस्त संसार की जनसस्या का | भाग है। क्षेत्रफल के 
हिसाव से भारत में एक वर्गमीरू में औसतन १९५ व्यक्ति रहते हे। 
परन्तु कितने ही प्रान्तो में ऐसे स्थान भी हे जहाँ इससे चार या पाँच गुनी 
अधिक आबादी एक वर्गमील मे रहती है। यूरोप में एक वर्गमीलमं १२७ 
व्यक्ति और अमरीका में एक वर्गमील में ४९ व्यक्ति रहते है । इस दृष्टि 
से भारत में बड़ों घनी आावादी है। किन्तु जन्म-मृत्यु की दृष्टि से 
हमारा देश ससार के दूसरे देशो से हीन है। सन्‌ १९३१ में भारत मे 
मृत्यु-सस्या का औसत १००० में २४.५ था और जन्म-सस्या का ३३ | 
उस समय ब्रिठेन की मृत्यु-सख्या १२.५, जर्मनी की ११ और अमरीका 
की ११.३ थी। भारतीय जीवन का भौसत मान भी बहुत ही कम है। 
सन्‌ १९३१ की मनुष्यनणना के अनुसार भारतीय की औसत आयु २६.७ 
वर्ष है, जबकि इग्लेंडवासी की ५७.६, अमरीकावासी की ५६.४, जर्मतत 
की ५९:०४, फ्रान्सीसी की ५० और जापानी की ४४५ वर्ष है। 


ओद्योगिक स्थिति 


भारत की कुछ ३५ करोड की जन-सस्या में १५ करोड़ ३९ 
लाख आर्थात्‌ | व्यक्त कार्य करनें भौर जीविका कमाने छावक थे। इनमें से 
१५ करोड २० लाख उपयोगी उद्योग-घन्धो व व्यवसायों में लगे हुए थे 
शेप १८ लाख ४४ हजार अनुपयोगी बच्चो मे। यह नीचे दी हुईं तालिका 
से स्पष्ट हो जायेगा 

व्यवत्ताय कार्य करनें योग्य व्यक्तियों की संस्या 
कृषि, मछली पकड़ता व शिकार-... १० करोड़, ३२ लाख, ९४ हजार ४३९ 
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उद्योग-धन्घो और खानों मे काम--१ करोड, ५६ छाख, ९७ हजार, ९५३ 
व्यापार और यातायात--१ करोड; २ लाख, ५५ हजार, ३ 


सरकारी नौकरियाँ और सेना--. १८ लाख, ३६ हजार, ७५८ 
वकील, डाक्टर और कलाकार-- . २३ छाख, १० हजार, १४१ 
घरेलू नौकर -- १ करोड, ८ लाख, ९८ हजार, २७७ 
अन्य विविध पेशे “--“. ७७ लाख, ७८ हजार, ६४२ 
अनूपयोगी घन्धे ““ १८ लाख, ४४ हजार, ६४२ 


ब्रिटिश भारत मे लगभग २८ करोड एकड भूमि पर खेती होती है । 
प्रत्येक व्यक्ति के हिस्से में १०२ एकड भूमि बाती है। इस भूमि पर 
हर वर्ष कृषि द्वारा २० अरब, ३२ करोड रुपये की पैदावार होती 
है । इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के हिस्से मे ६४ रुपये की सामग्री आती 
है। यही सख्या अमरीका मे १७५, कताडा मे २१३, जापान मे ५७ और 
इस्लेड मे ६२ रुपये है। .कृषि की आमदनी की दृष्टि से भारत इस्लेड 
और जापान से कुछ अच्छा है, परन्तु उद्योगों में वह बहुत पिछडा हुआ 
,है। अन्य औद्योगिक देशो मे जनसंख्या का अधिक भाग उद्योग-धन्धो 
में लगा हुआ-है और बहुत ही कम भाग खेती पर निर्भर है, परन्तु 
दूसरे देशों की अपेक्षा हमारे देश मे उद्योग-धन्धो .में बहुत कम छोग 
लगे हुए है । औद्योगिक पैदावार का औसत प्रति व्यक्ति अमरीका में 
७२१, ब्रिटेन में ४१२, कताडा में ४७० और जापान में १५८ रुपये है । 
भारत मे यह औसत केवल १५ से २० रुपये है । 


व्यापारिक स्थिति 


भारत की व्यापारिक स्थिति भी अत्यन्त शोचनीय है। आ्िक 
संकट के पूर्व, सन्‌ १९२८-२९ के अनुसार, भारत का आयात-व्यापार 
२५३*३ करोड़ रुपये और निर्यात-व्यापार ३३० १ करोड रुपये का था| 
इस प्रकार प्रति व्यक्ति पीछे से प्रति वर्ष १७ रुपये का व्यापार होता 
है । अन्य देशो में प्रति व्यक्ति पीछे व्यापार का अनुपात' इस भ्रकार 
है--इंग्लेड मे ५९७, अमरीका में २१४, कनाडा 'में ९२ और जापान 
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में ९० रुपये। यह दशा तो आज से ११ वर्ष पहले की है। तबसे अब तो 
व्यापार और भी कम हो गया है।इस समय भारतीय व्यापार का 
औसत प्रति व्यक्ति ७६ रुपये है । 

राष्ट्रीय आय की दृष्टि से भी भारत दूसरे देशों में बहुत पिछड़ा हुआ 
है। भारत की प्रति वर्ष की औसत आय वतलाना बड़ा कठिन है, क्योकि 
इसके हिसाव में कौन-कौन से विपय हेनें चाहिए, इस संवध में विद्वानों में 
मतभेद रहा है। अलग-अलग वर्षो में उन्होंने जो अनुमान निकाले 
हैं उनका तुलनात्मक अध्ययन करते समय उन वर्षो में चस्तुओ के 
भावों को ध्यान मे रखा गया होगा । इस संवध मे अभी तक जो-जो अनु- 
मान किये गये, वे क्रमश नीचे दिये जाते हें 


अर्थशञास्त्री वर्ष प्रति-व्यक्ति वाधिक आय 
रुपये आना पाई 

दादाभाई नौरोजी १८७० २० ०७ ० 
वेअरिग वार्बूर श्ट्ट७ट. २७ ० ० 
विलियम डिग्वी १८९८ १८ ९ ० 
विलियम डिग्वी १९०० ७ ४ ७० 
छाड कर्जन १९००. ३० ४ ० 
अटिक्सन [ १८७५ २७५ ० ० 
१८९५ रं४ ७ ० 
१ ९१ १ ५७० 8 0 
८0 6 ७ 
प्रो वादिया और श्रीजोशी १९१३-१४ ४४ ५. ६ 
श्री विश्वेश्वरेया १९१९ ४५ ० ० 
प्रो०ण्शाह और श्रीदम्बाता १९२१-२२ ६७ ० ७ 
प्रो० वी जे काले १९२१ ४०. ० 6 
श्री प्रफ्ल्लचन्द्र घोष १९२५ ४६ ० ०७० 
फिन्हले शिरास [ १९२१ १०७ ० ७ 
हे १९२२ ११६ ० ० 
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फिल्डले शिरास १९२६ 
| १९२९ 
| १९३० 
। १९३ १ 
| १९३२ 


१०८ 
१०९ 
८४ 
श्रे 
५८ 


७ ७ ७ ७ ० 


सर विश्वेश्वरैया का मत है कि भारत मे प्रत्येक व्यक्ति की औसत 
वाषिक आय ८२ रुपये माननी चाहिए |! अवश्य ही ये अक जिस वर्ष 
फसल अच्छी हुईं होगी उस वर्ष के हे । वर्तमान मन्दी के युग मे उसका 
3 भर्थात्‌ करीब ५५ रुपये औसत मानना चाहिए ।* 

इस आय की तुलना यदि दूसरे देशो के औसत व्यक्ति की 
आय से की जाये तो भारत की दरिद्रता का अनुमान सहज ही हो 


जायेगा । 

देश सन्‌ 
ब्रिटिश भारत १९३७ 
इसलेंड १९३१ 
आस्ट्रेलिया १९२४ 
सयुक्तराज्य अमरीका १९३२ 
फ्रान्स १९२८ 
चैकोस्लोवाकिया १९२५ 
डेनमार्क १९२७ 


प्रति व्यक्ति वाषिक आय 
रुपये आना पाई 

५५ 6 0 
१०२६९ 0 0 
१३२३ १ 9 
१२०१ ८ » 
५५३ ८ ० 
४७२ ८ ० 
७४२. ८ ० 


भारतवर्ष मे सबसे विशाल सख्या गरीब जनता की है। धनी और 
रुखपति तो बहुत ही थोड़े है । करों का सबसे अधिक बोझ गरीब जनता 


पर ही पड़ता है । 


१ भरी विश्वेदवरंया : प्लेण्ड इकॉर्नॉमी फॉर इण्डिया! 
२ श्री प्रो. जठर और बेरी . दृण्डियन इकनॉमिक्स (२), (१९३७) 
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भारतवर्ष मे प्रति व्यक्ति पर औसत कर इस प्रकार है-- 


हज 


वर्ष रुपये आना पाई वंष॑ रुपये आता पाई 
१९२२२३ ५ ४ ५ १९२७-२८ ५ ५ ० 
१९२५-२६ ५ ६ ७ १९३२-३३ ५ ० ६ 


इस प्रकार ५५ रुपये वाषिक औसत आय में से ५ रुपये अर्थात्‌ आय 
का ३५ भाग करों में दे देना पड़ता है ! 

भारत की भयंकर गरीबी और दरिद्रता के संवध में भूतपूर्व ब्रिटिश 
प्रधान मत्री श्री रेमजे मैकडातल्ड ने लिखा है-- 


४****""७५ करोड़ तक कुदुम्ब ( जिसका मतलब हुआ १५ से लेकर 
२५ करोड़ तक मनृष्य ) साहें तीन आने की आय पर अपना गुजारा 
करते हे ।'“' हिन्दुस्तान की दरिद्रता केवल कल्पना नहीं बल्कि बस्तु- 
त्थिति है। सर्वेया-सम्पन्न-काल तक में कर्णरूपी चक्की का मोटा पाद 
किसान के गले में छटका रहता है ।'"*'"'ग्रामो में घूमने पर ऐसे कंकाल 
दिखायी पडते हे जो दिन-रात के परिश्रम से चकनावूर हो गये है और 
जो भूखे पेट मन्दिर में जाकर खिन्नददन होकर परमेद्वर की उपासना 
करते है ।” 

श्री भायबित ने अपनी पुस्तक 'मारत का बाग! (02:060 ० ।त9) 
में भारत के मजदूरों की स्थिति के बारे में लिखा है-- 

“अनाज में से कंकर को तरह निकाले हुए अघनंगे-भूखे छोग 
गाँव-गाँव सें सर्वत्र दिखायी पड़ते हे । उनके पास भवेशों न होने के कारण 
जीविका का कोई साधन नहीं है । कुदाली से खोदी हुईं क्षमीव के सिवा 
उनकी जीविका की और कोई वस्तु नहीं है । उन्हें दो सेर के भाव का 
बिल्कुल हलका अनाज अथवा डेढ़ था दो आने रोज को सजदूरो 
मिलती है ओर यह नगण्य मज़दूरी भी पूरे वर्ष भर नहीं मिलती । क्षुपा- 
पीड़ित और बहुधा वस्त्र-हीन स्थिति में ये लोग सर्दी के दिनो में चोरों 
और पशुओं से अपनी रक्षा फरके किस तरह जी सकते है, यह एक 
आइचर्य ही हैं !? 
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भारत के आर्थिक साधन 


भारत में आथिक साधन इतने विपुल हैँ कि यदि उनका राष्ट्रीय 
हित के लिए ठीक अच्छी तरह उपयोग किया जाये तो वह बहुत ही 
थोड़े समय में पाइ्चात्य देशों के बराबर समृद्ध देश वन सकता है। 
भाइचर्य है कि जिस भारतभूमि मे जनता को सुखी और ऐश्वर्यशाली 
बनाने की पूरी क्षमता है, उसकी गोद में आज ४० करोड नर-नारी 
महादरिद्रता और बेकारी में अपना जीवन विता रहे है । 


ससार मे जितना जूट पैदा होता है उसका उत्पादक भारत ही है। 
ससार में सबसे अधिक चावल, चाय और शक्कर भारत मे पैदा होती 
है । तम्बाकू, मेगनीज और रई पैदा करने मे ससार में भारत का स्थान 
दूसरा है । तेल निकालनेवाली चीज़े पैदा करनेवाछो में भारत का स्थान 
तीसरा है। पेट्रोल पैदा करनेवाले देशों मे १३ वाँ, लकडी पैदा करने- 
वाले देशों में १५ वाँ, कोयला पैदा करनेवाले देशो में ११ वाँ, फीलाद 
पैदा करनेवाले देशों मे - ११ वाँ, रवड पैदा करनेवाले देशो में ७ वा, 
सोना पैदा करनेवाले देशों मे ११ वाँ और चाँदी पैदा करनेवाले देशो 
में उसका ९ वाँ स्थान है। 

भारत में पोटलेड सीमेट बड़े ऊँचे दर्जे का बनता है, जिसकी वरा- 
बरी अग्रेजी स्टेडर्ड भी नही कर सकता । रसायनों में क्लोरिन, कास्टिक 
सोडा ऐश वनाने के छिए भी बड़े-बड़े कारखाने खुले हुए हे । भारत में 
ताँबे की भी खाने है जिनमे से घरेलू वर्तन बनाने के लिए ताँवा निकलता 
है । बिजली के वल्व बनाने के लिए भारत में पर्याप्त' साधन हैं । बिजली 
के तार भी भारत में बनाये जाते है। छाख भारत में वहुत पैदा होती 
हैं। नल तथा ट्यूविंग वनाने के लिए भी पर्याप्त साधन है। हाँ, शीधा 
भारत मे पैदा नही होता । वह उसे ब्रह्मा से मेंगाना पढ़ता है । रो के 
बनाने के लिए उसे विदेशों से चीज़ें मंगानी पडती है । 

यहाँ हम भारत की पैदावारों का ससार की पैदावारों से अनुपात 
दिखलाने का प्रयत्व करेंगे । 
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है] 
धातु या पैदावार ससार का प्रतिशत धातु या पैदावार संसार का प्रतिशत 


बोक्सीट ०्न्डे जूट ९८७ 
कच्चा क्रोम ५३ गेहूँ ६६ 
कच्चा ताँवा ०्५्‌ चावल ४३.५ 
कच्चा लोहा १९ मक्का १६ 
कच्चा मेगनगीज १७९ जौ ५४ 
कोयला १.९ कॉफी (कहवा) १७ 
पेट्रोल ०१ चाय ४२० 
मेगनीसाइट ०५९, शुक्कर १८७ 
पोटाश ०.१ तम्बाक्‌ १९ ६ 
सोना १,० रेप-बीज ७३.६ 
रबड १० विनौला १४२ 
कई १२३ मूंगफली ५०९ 
ऊन २५ अलसी १३० 
रेशम ०१ सीसामम' ५९.८ 


आशिक साधनों में भारत मे श्रम-शवित भी महत्त्वपूर्ण है। अभी- 
तक भारत की मानव-शक्ति का भी इस दिशा में अच्छी तरह उपयोग 
नहीं हो सका । 


भारत का आर्थिक संगठन 

हमारे देश का आथिक संगठन अत्यन्त विषम है, वह आाधिक समता 
या आधिक न्याय पर बाघधारित नही है। ग्रामो मे समस्त भूमि के स्वामी 
जमीदार और किसान है जो किसानो से वड़ी-बड़ी रकमें लगांन के रूप में 
वसूल करते हे और उसका एक अश सरकारी कोष में मालगुज़ारी के रुप 
में अदा करते हे । ग्रामो में जमीदारी और ताल्लकेदारों का किसानो के 
ने केवछ आंधिक जीवन पर ही बल्कि सामाजिक और राजनीतिक जीवन 
पर भी पूरा नियन्त्रण है। किसानो को जमीदारो, साहूकारों और व्या- 
पारियों की दया-दृष्टि के भरोसे रहता पड़ता है। जमीदार किसानो को 
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खेती के लिए भूमि देते हे, साहुकार खेती के लिए कर्ज देते हे और व्या- 
पारी उनकी पैदावार को खरीदते हे । प्राय इन तीनो का गृट-सा रहता है । 

नगरों में वडे-बडे कारखाने हे जिनके स्वामी बड़े-बडे सेठ, पूजीपति 
महाजन और बेकर' हे । ये कारखाने कपतनियों के रूप में हे । इसमें ग्रामो 
से शहरों में भाये हुए बेकार मज़दूर काम करते हे । उन्हे पूरी भौर 
पर्याप्त मजदूरी तक नही मिलती । काम भी अधिक लिया जाता है । उनके 
स्वास्थ्य की देखभाल का कोई प्रवन्ध नहीं होता । रहन-सहन भी बडी 
अस्वास्थ्यप्रद होती है। पूँजीपति इनके परिश्रम से मालामाल होते है, परन्तु 
इनका उचित भाग तक इन्हे नही दिया जाता। फलत भौद्योगिक मज़दू्रो 
में भीषण अशान्ति और असन्तोष रहता है। जगह-जगह मजदूरो के संगठन 
भी बन गये हे जो अपने सुधार के लिए काम करते रहते हे । समाजवादी 
और साम्यवादी नेता इनमें प्रचार तथा सगठन का कार्य करते रहते हे । 

आज-कल देश मे आथिक समस्या के सबध मे दो प्रकार के विचार 
प्रचलित है । एक वर्ग का विचार है कि आधिक प्रणाली को स्वाव- 
लम्बी बनाया जाना चाहिए। देश मे तैयार हो जानेवाली चीजो के लिए 
दूसरे देश पर निर्भर रहना ठीक नही है। वे ग्रामों मे उद्योग-धन्वो 
तथा घरेल व्यवसायो की उन्नति पर अधिक ज़ोर देते हे । उनका कहना 
है कि खादी का प्रचार बढ़ाया जाये मौर सव लोग हाथ का कता-बुना 
कपडा ही पहने । जमीदारी ज्यो की त्यो कायम रहे और वे अपने को 
किसानो का ट्रस्टी माने । इस विचारधारा के प्रव्तंक तथा प्रमुख सम- 
थक महात्मा गाधी तथा दूसरे गाधीवादी नेता हें । 

दूसरे वर्ग के छोग वे हे जो देश के आधिक जीवन का निर्माण 
भौद्योगीकरण और वडे-बड़े उद्योग-वन्धों के सगठन से करना चाहते हे । 
वे जमीदारी-अथा और पूँजीवाद को आज के युग में अनावश्यक 
समझते हे । पं० जवाहरछाल नेहरू, श्री सुभाषचन्द्र बसु, श्री 
मानवेद्धनाथ राय, आचार्य नरेन्द्रदेव आदि नेता देश में पारचात्य देशो- 
जैसा औद्योगीकरण चाहते है । वे अह-उद्योग, खादी यथा ग्रामोद्योग को 
देश के लिए आधिक जीवन का स्थायी अंगन ही मातते। उनकी राय 


आधिक जीवन श्प्ष्‌ 
में ये ग्रामोौद्योग केवछ सक्रमण-काछ के लिए उपयोगी सिद्ध हो सकते हैं ।*॥ 
भारत की गरीबी के मूल कारण 


भारत की भयकर गरीबी के मूल कारणों में सबसे प्रधान राजतीतिक 
पराधीनता और उसके फलस्वरूप आथिक पराघीनता है। भारतीय 
जनता की आधधिक नीति का पूर्ण नियत्रण ब्रिटिश सरकार के हाथ में 
है। भारतीय जनता को उसमे हस्तक्षेप करने का कुछ भी अधिकार नही 
है। व्यापारिक सवधो, व्यापारिक नीति, तट-कर, संरक्षण, व्यापारिक 
कंपनियों पर नियत्रण, विभिमय की दर आादि सभी पर ब्रिटिश सरकार 
का पूरा नियत्रण है | 

दूसरा प्रमुख कारण है भारत में निरक्षरता और शिक्षा का अभाव । 
जनता के अशिक्षित होने के कारण उनमें ज्ञान-विज्ञान से लाभ उठाने की 
प्रवृत्ति का अभाव रहता है । फलत वह उद्योग-व्यवसायो को वैज्ञानिक 
ढग से उन्नत बनाने मे विफल रहते हे । 

तीसरा प्रमुख कारण है भारत में कृषि की अ्रधानता । कृषि-प्रधान 
होने से भारत कच्चा माल तैयार करने पर तो खास ध्यान देता है, परंतु 
वह, इस कारण, औद्योगिक प्रगति में पिछडा हुआ है । 

भारत के सुप्रत्िद्ध भर्यशास्‍्त्री सर एम. विश्वेश्वरैया का कथन है 
कि भारतवाधसियों को अपना जयघोप यह बनाना चाहिए---उद्योगवादी 
नो! । उन्होंने काशी विश्वविद्यालय के दीक्षान्त-समारोह-भाषण ( १९३७) 
मे कहा था--- 

“पिछली शताब्दी से फनाडा में अन्न पैदा करनेवाले मजदूरों की संस्या 
बराबर धदती आ रही है और यह संस्या ७५% से घटकर आज १७% 
हो गयी हूँ । स्वीडन में भी ज़ेती का काम करनेबालो की संख्या में भारी 
फसी हो गयी है। वहांकी एक बहुत बडो संत्या उद्योग, व्यवत्ताय, शिह्प 
,. और व्यापार में छूग गयी है। पचात्त वर्षो से हर देश में यही प्रवृत्ति देखने 


$ जवाहरलाल नेहरू : मेरी कहानो? (१९४१) पृ० ८३४ 
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में आारही है, जेसा कि रूस, जमनी और जापान में प्रत्यक्ष है। भारत को 
अक्तर क्षि-प्रधान वेश कहा जाता हैं; परन्तु जनता को यह साफ-साफ़ 
नहीं बतलाया जाता कि उसकी सुरक्षा कृषि की अपेक्षा उद्योग और नौकरी 
पर निर्भर है। उद्योगों को प्रोत्साहन देना प्रगतिशील देशों में मौलिक 
नीति स्वीकार की गयी है । परन्तु यहां उसकी अपेक्षा की जाती है ।” 

गरीबी का चौथा कारण यह है कि भारत भे उत्पादन और उसका 
वितरण न्यायोचित ढग से नहीं किया जाता। खेती की पैदावार की बिक्री 
की भी कोई अच्छी पद्धति नही है। इस कारण किसानो को कम मूल्य 
पर सस्ते दामों मे अपना माल बेचना पड़ता है। भारत में कृषि की 
पद्धति भी जनता की गरीबी का एक प्रधानकारण है। भूमि का वितरण 
भी सामाजिक न्याय के सिद्धान्त के आधार पर नही है । 

जबतक भारत पूर्णत उद्योगवादी राष्ट्र नहीं बन जाता तबंतक 
भारतीय व्यापार के सरक्षण की अत्यन्त आवध्यकता हे और जबतक सरकार 
भारत के उद्योग-धन्धों का सरक्षण नही करेगी, तबतक औद्योगिक क्षेत्र में 
उन्नति होता सभव नही । 

श्री देवीप्रसाद खेतान का मत है कि भारत-सरकार द्वारा शक्कर 
व्यवसाय को १५ वर्ष के लिए सरक्षण मिलने का असर यह हुआ है कि 
पाँच वर्ष मे ही भारत शक्कर के व्यवसाय में स्वावलूम्बी हो गया है । 
शककर-व्यवसाय की उन्नति से १५ करोड़ रुपये विदेशों मे जाने से बच 
गये । इनमें से ८ करोड रुपये तो किसानों को मिल जाते हैं ।' विगत 
१० वर्षो में भारत में सूती-वस्त्र-व्यवसाय, शक्कर, दियासलाई, कागज, 
अण्डे, गुड आदि व्यवंसाथो ने आइचयंजनक उन्नति की है, जो नीचे 
दी हुईं तालिका से प्रकट होती है-- 

१ कानपुर के इम्पीरियल इन्ट्टीट्यूट आफ शुगर टेकनोलोजी के 
डायरेक्टर की रिपोर्ट के अनुसार भारत में सन्‌ १९३९-४० में १२, ४, 
७०० ठन शवकर बनायी गयी । इससे पहले साल में ६, ५०, ८०० दन 
शक्कर बनायी गयी । भारत में इस समय १४५ शक्कर के मिल काम 
कर रहे है । 
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इन वर्षो में भारत को प्राय १०० करोड की आय हुई है । 


व्यवत्ताय सन्‌ १९२५-२६ सन्‌ १९३५-३६ ह 
दियासलाई १२ करोड ६० छाख दर्जत २९ करोड़ ४० लाख दर्जन 
कागज २८ हजार ठन - ४८ हजार ठन 


सूती कपडा १९५ करोड ४० लाख गज २३५७ करोड़ १० छाख गज 
हाथवुना कपडा. ११६ करोड गए. १६६ करोड़ गज 
शक्कर ३ लाख २१ हजार टन ११ लाख ६६ हजार दन 
गुड ३५ लाख दने ६७ लाख ५० हजार टन 
लोहा ३ लाख २० हजार टन बप्राप्त 

भारत की जनता की गरीबी के कारण आ्िक के अतिरिक्त सामा- 
जिक भी है । भारत में ऐसी सामाजिक कुप्रथाएँ प्रचलित हे जिनके 
कारण भी जनता को अपने घन का बहुत बड़ा भाग व्यर्थ खचे करना 
पड़ता है। इन सामाजिक प्रथाओं में सबसे हानिश्रद प्रथाएँ हे-- वाल- 
विवाह, विवाहो में धन का अपव्यय, मृत-मोज, श्राद्ध तथा तीथ्थ-यात्रा में 
महन्तो, साधुओ और पुजारियों को दान-दक्षिणा, शराबखोरी, जुआ, 
वेदयायमन इत्यादि । 

ये सामाजिक वबुराइयाँ न केवल आधिक दृष्टि से ही हानिप्रद है, 
बल्कि नेतिक और स्वास्थ्य की दृष्टि से भी घातक है । इनका कुप्रभाव 
कैवल फिजूलसर्ची करनेवाले तक ही सीमित नही रहता सारे कुटम्व, 
ग्राम और समाज पर भी पडता है । 


[| 


कप 
भूमि-प्रणात्रियों 

भारत में दो प्रकार की भूमि-प्रणाल्याँ ( 8६०४8 ०६ 7.490 
८४०४८४ ) प्रचलित हे । एक जमीदारी और दूसरी रैयतवारी | जमीदारी 
प्रणाली विशेष वगाल, विहार, संयुवत-पन्त और उत्तरी मद्रास में 
प्रचछित है । इसके अनुसार जमीदार भूमि के स्वामी होते हे भौर वे 
उसकी मालगुजारी सरकार को देने के लिए वाघ्य हे। जमीदार 
१७ 
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अपनी भूमि किसानों को जौतने-बोनें के लिए दे देते हे और उसके एवज 
में उनसे लगान वसूछ करते हें। इस छगान का एक नियत भागे 
सरकार को मालगुजारी के रूप मे दे दिया जाता है और शेष उनके 
हिस्से में आता है | इस प्रणाली के अन्तगंत सरकार का जमीदार ही से 
सीधा सम्बन्ध होता है. किसानो से कोई सम्बन्ध नहीं होता | इसलिए 
जमीदार के किसानो पर होनेवाले अत्याचार मे वह हस्तक्षेप नही करती। 

रैयतबारी भूमि-प्रणाली भारत के शेष भाग पजाब, बम्बई, सिन्ध, 
मध्यप्रान्त, सीमाप्रान्त, दक्षिण-मद्रास आदि मे प्रचलित है। इस प्रथा के 
अनुसार भूमि के स्वामी किसान ही होते हे । प्रत्येक किसान को सीधे 
सरकार को मालगुजारी देनी पडती है। उनके और सरकार के मध्य में 
कोई तीसरा व्यक्ति नही होता जो भूमि का स्वामी कहलाये। 


बन्दोबस्त 


किसान' अपनी जोत का जो लगान जमीदार या सरकार को देता 
है, उसपर समय-समय पर पुन विचार किया जाता है । इसके लिए 
जो कार्यवाही की जाती है उसे बन्दोबस्त कहते हे। भारत में दो तरह 
के बन्दोबस्त है, स्थायी और अस्थायी | स्थायी बन्‍्दोबस्त में लगान' 
हमेशा के लिए स्थिर कर दिया जाता है, जो किसान से नही बल्कि 
जमीदार से वसूल किया जाता है। सन्‌ १७९५ में अवध और मद्रास मे 
स्थायी लूगान निश्चित कर दिया गया था| शोष सारे देह में अस्थायी 
बन्दोवस्त की प्रथा जारी है । सरकार के सर्वे-विभाग द्वारा की गयी सर्वे के 
आधार पर तीस-तीस व मे प्रत्येक जिले की जमीन की पूरी जाँच होती 
है। प्रत्येक गाँव की पैमायश होती है, नकशे बनते हे, हरएक किसान 
के खेत को उसमे पृथक-पृथक्‌ बताया जाता हैं । उत्तके अधिकार का 
एक रजिस्टर रखा जाता है जिसमे जमीनो का लेन-देन आदि लिखा 
जाता है। इस रजिस्टर को 'वाज़िबुल भर्जें' ( 7८८०४० ०६ #ै:8॥89 ) 
भी कहते हे। यह सब जाँच करके उसके अनुसार लगाते कायम 
करने का काम भारत सरकार की सिविकू सर्विस के विशेष अफसरों 
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द्वारा ता है जिन्हे 'सेटिलमेण्ट अफसर कहा जाता है । 


लगान की दर 


भारत मे ज़मीन पर जो लगान लिया जाता है, उसकी एक निश्चित 
दर नही है । वह स्थायी वन्दोवस्तवाले प्रान्तो में एक प्रकार की है और 
अस्थायी बन्दोवस्तवालते सूवो में दूसरे प्रकार की । फिर जमीदार तथा 
रैयतवारी प्रान्तो मे भी लगान की दरे भिन्न-भिन्न हे। वे जमीन की 
किस्म और उसके अधिकार आदि के अनुसार निर्धारित की जाती है। 
वगाल में १६ करोड रुपये जमीदार छगान में किसानों से वसूल करते 
है, परन्तु चूँकि वहाँ स्थायी वन्दोवस्त प्रचलित है, इसलिए सरकार उसमे 
से केवल ४ करोड स्पये मारग॒जारी के रूप मे छे लेती है। अस्थायी वन्दो- 
बस्तवाले प्रदेशों मे जमीदारो से अधिक-से-अधिक लहूगान का ५० फी 
सदी सरकार वसूल करती हैं। किसी-किसी प्रान्त मे वह इससे भी कम 
वसूल करती है । 


जमींदारी प्रथा की उत्पत्ति और विकास 


वेद-काल मे भारत में जमीदारी-प्रथा नहीं थी । राजा और प्रजा 
का सीधा सम्बन्ध था। प्रजा राजा को छगान देती थी। उस सतयुग 
में समस्त भूमि चार प्रकार की थी--(१) वास्तु भूमि, (२) कृषि 
भूमि, (३) गोचर भूमि, (४) वन्य भूमि । वास्तु-भूमि का स्वामी 
किसान होता था ।! 

रामायण-काल में भी हमे जमीदारी प्रथा का कोई प्रमाण नही 
मिलता | स्मृति-काल तथा महाभारत-युग में भी जमीदारी प्रथा नही थी । 
वोद्ध-काल में भी जमीदारी प्रथा नहीं मिक्ती। सब कृपक जमीन 
के मालिक थे ।* मौय॑-काल में ग्रामो में स्थानीय स्वशासन था| सब 


१ प्रो० सन्तोषकुमार दास: 'प्राचीन भारत का साम्पत्तिक इतिहास' 
२ रामदात गौड . 'हमारे गाँवो को कहानों' 
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ग्राम स्वृतन्त्र थे प्रत्येक ग्राम मे एक आम-पचायत होती थी इस पचा- 
यत' का जो मुखिया होता उसे ग्रामपति कहते थे । परन्तु वह आज-कल 
के जमीदार का पूव॑ंज नही है। जमीदारी का कोई रिवाज' नहीं था। 
सब किसान अपने खेतों के मालिक थे ।* पठान और मृगल काल में 
भी जमीदारी-प्रथा नहीं थी । 

मृगल-काल मे भी सैद्धान्तिक रूप से राज्य ही समस्त भूमि का स्वामी 
था, परत्तु भूमि की पैदावार किसान और सरकार के बीच मे बॉटने . 
की व्यवस्था थी | लगान-वंसूल करनेवाले लोग किसानो से लगान वसूल 
करके सरकारी कोष में जमा कर देते थे | इस प्रकार लगान' वसूल करने- 
वाले व्यक्तियों का एक वर्ग बन गया जो सरकार की ओर से नियुक्त किये 
जाते थे और उन्हें सरकार से वेतन मिलता था। ये लगान वसुक 
करनेवाले सरकारी कर्मचारी होते थे | जब भुगल साम्राज्य का 
पतन होने लगा और शासन-व्यवस्था अस्तव्यस्त होने लगी तो 
ये लगान वसुल करनेवाले स्वतन्त्र होते गये और उन्होने सरकार की 
कमजोरी का लाभ उठाकर अपने पद को मौरूसी बना लियो। सरकार 
को सत्ता मालगूजारी की आमदनी पर निर्भर थी। लगान वसूल करने- 
वालो की स्वच्छदता के कारण सरकार को बडी आपत्ति का सामना 
करना पडा । अन्त में सरकार ने यह निएचय किया कि लगान वसूछ 
करनेवाले 'रेक्‍न्यू फामेर कहलायेगे । भर्थात्‌ वे निर्धारित सालाना 
मालगुजारी सरकार को देगे और उन्हे यह स्वतन्त्रता दे दी जायेगी कि 
वे रैयत से मनमाना लगान वसूल करे । सबसे पहले बगाल प्रान्त मे यह 
प्रणाली जारी की गयी । यह मुगल-साम्राज्य-काल में शुरू हुई और सारे 
भारत मे व्याप्त हो गयी ।* 

आज के यूग में यह बतलाने की आवश्यकता नही हैँ कि भारत 
में जमीदारी-प्रथा किसानो के लिए बड़ी दुखदायिनी है और यह निश्चित 





१. रासदास गौड : “हमारे गाँवों की कहानो! 
२ डॉ० छ्ेड. ए. अहमद : 'द एग्रेरियन प्रॉब्लेंस इन इडिया' 
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हैं कि जवतक इस प्रथा का परित्याग नहीं किया जायेगा, तबतक 
किसानों की न सामाजिक उन्नति हो सकती है और ने उनका आधिक 
सुधार ही सभव है । देश में एक ऐसा प्रवल छोकमत तैयार हो गया है 
जो जमींदारी के दोषों को भली भाँति अनुभव करता है और उनके 
निवारण के लिए भी उद्योग कर रहा हूँ । 

वगाल की सरकार मे नवम्बर १९३८ में सर फ्रासिस फछड़ की 
अध्यक्षता मे वगाल लेंड रेवेत्यू कमीशन यह जाँच करने के लिए नियुक्त 
किया था कि वंगाल्‍ में प्रचलित भूम्रि-प्रणालियाँ कौन-कौन सी है, 
उनका जनता की सामाजिक और आशिक स्थिति पर क्या प्रभाव पड़ा 
है, स्थाग्री वन्दोवस्त के क्या गृण व दोप है ”? और क्या यह उचित होगा 
कि सरकार जमीदारियाँ खरीद हे और सीधे किसानों से माठंगुजारी 
वयूल करे ? | हे 

भई १९४० में प्रकाशित इस कमीशन की रिपोर्ट में यह सिफारिश 
की गयी है कि सरकार को ऐसा कानून बनाना चाहिए कि वह 
समस्त जमीदारो की भूमि मृआविजा देकर खरीद सके ! अनुमान किया 
गया है कि जो मूआविजा जमीदारों को दिया जायेगा वह ७७ करोड़ 
९० लाख रुपये होगा । 

जव ईस्ट इण्डिया कपनी ने वंगाल की दीवानी अपने हाथ में ली 
तब वहाँ रेवेन्यू फामेर बहुत वडी संख्या में थे। उनमें और किसानों 
में कोई भेद ही नहीं मालूम पडता था । छाड कार्नवालिस ने यह अनुभव 
किया कि रेवेन्यू फामर सरकारी कोप में मालंयुजारी जमा करनें- 
वाला एक विशेष वर्ग है। इसपर अपना प्रभृत्व रखना चाहिए। ये 
हमारे राजभक्‍त वनें रहें, क्योंकि इतके द्वारा सरकार रैयत पर भी 
अपना पूरा नियत्रण रख सकेगी। अत. अग्रेजी राज्य में उन्हें भूमि पर 
पुरा स्वामित्व दे दिया गया। इस प्रकार जमीदारी-प्रथा कायम हो गयी । 


संयुक्तप्रान्त में जमींदार और उनके अधिकार 


सयुकतप्रान्त में २० छाख से ऊपर जमीदार है । कमायूँ में ४ छाल 
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जमीदार स्वय खेती करते हे । १२ छाख जमीदार ऐसे है जो एक रुपये 
से कम मालगुजारी देते हैं। इसलिए वे तो नाममांत्र के ही जमीदार 
है। १०० रुपये तक मालगुजारी देनेवाले जमीदारों की सख्या ४६ लाख 
है। १०० रुपये से अधिक मालगुजारी देनेवाले जमीदारों की सख्या 
१ छाख ६२ हजार और इनमे से १,१०० जमीदार ५००० रुपये या 
इससे अधिक लगान देते हे। और केवल २०३ जमीदार २०,००० रुपये 
या इससे ज्यादा मालगृजारी देते है । इस प्रकार २० छाख जमीदारों में 
अधिकाश किसान ही है । केवल १ छाख ६२ हजार जमीवार ऐसे है 
जिनका गुजारा मुख्यतया जमीदारी की आमदनी से होता है। इसके साथ ही 
यह भी जान लेना ज़रूरी है कि जमीदारो पर प्राय ९० करोड़ का कर्ज है। 

अग्रेजी राज के आरम्भ में किसानो का भूमि पर अधिकार भी सुर- 
क्षित नही था। जमीदार भूमि के स्वामी बन गये परन्तु किसानों को 
भूमि पर स्थायी रूप से जोतने-बोने तक का अधिकार नही मिला । जमी- 
दार जब चाहें तब काइतकार को खेत से वेदखल कर सकता था| बाद 
में जब्र किसानों के लिए कृषि-कानून बनाये गये तब किसानों के अधिकारो 
की व्याख्या की गयी । इसी समय से जमीदारो ने अपने लिए खेती के 
निमित्त भूमि सुरक्षित रखना शुरू कर दिया । यही सुरक्षित भूमि 'तीर 
कहलानें लगी । पहले सीर से अभिप्राय उस भूमि से था जिसे जमी- 
दार स्वय अपने लिए जोतता-बोता था, परन्तु समय-समय पर कृषि- 
कानूनों द्वारा सीर की परिभाषा में परिवर्तत होता रहा। अन्त में सीर 
का नाम उस भूमि को दिया गया जो जमीदारो के निजी प्रयोग के 
लिए सुरक्षित होती थी और जिसपर किसानो को मौरूसी अधिकार 
प्राप्त नही होता था। जब जमीदार की जमीदारी ब्रिक जाती थी, तो 
उसके साथ उसकी सीर नही विकती थी | 

इस प्रकार सीर जमीदारो का एक महत्त्वपूणं अधिकार बन गया। 
अवध-लगान-कानून १९२१ तथा आगरा-कृषि-कानूत, १९२६ के अनुसार 
उस सब भूमि पर जमीदारो को सीर का अधिकार प्राप्त हैं जिसे वे स्वय 
या उनके नौकर व मजदूर जोतते-बोते थे और जो भूमि उपर्युक्त कानूनों 


आधिक जीवन ३६३ 


के बनने से १ वर्ष पहले खुदकाइत दर्ज यी। अब उन्हे यह भी अधिकार 
प्राप्त हो गया है कि किसी भी १० साल की खुदकाश्त को वे सीर दर्जे 
करा सकते है, परन्तु अपनी जमीदारी की भूमि के १०% से अधिक 
भाग में उन्हे सीर का अधिकार प्राप्त न हो सकेगा। अर्थात्‌ जो १०० एकड़ 
भूमि का जमीदार हैं वह १० एकड़ से अधिक में इस प्रकार अधिकार 
प्राप्त नहीं कर सकता। सन्‌ १९३५-३६ में आगरा प्रान्त में ४९.३६ 
लाख एकड़ और अवध में ७ २४ लाख एकड जमीन सीर थी | 


संयुक्तप्रान्त में किसान ओर उनके अधिकार 


सन्‌ १९३१ में खेती करनें और खेती से जीविका कमानेवालो की 
संत्या इस प्रकार थी-.. 


कुल इपक १७, ७६, ५४, ३१ - 5 
जमीदार (जो खेती नही करते) २६, ०६, १० 
जमीदार (जो खेती करते हे) है ७९ १५, ३६ - 
काइतकार (जो खेती करते है) . १९ ०१, १६, २१ 
काइ्तकार (जो खेती नही करते) १९, ३८, ७७ 
खेतिहर मजदूर ३, ४१, ९१, ८५ 
माली आदि हे, २१, २९ 


सन्‌ १९३५-३६ में सयुकतप्रान्त मे ३५, २७, ८०, ०० एकड़ भूमि 
पर कृषि होती थी और ९६ छात्र एकड भूमि व्यर्थ पड़ी हुई 
यी। कृषियोग्य भूमि मे ३३, ७६, ६२५ एकड़ भूमि पर जमींदारों 
की सीर हैं और २८, १५, १४५ एकड़ भूमि पर उन्हें खुद काइत का 
अधिकार प्राप्त है । इस प्रकार ६१ छात् से ऊपर एकड़ भूमि पर जमी- 
दारो की सीर व खुदकादत हैं। २, ५९, ६४१ एकड़ भूमि ऐसी है जो 
किसानो के पास है और जो ल्गान से बरी है । 


- संयुक्तपन्तीय कृषि-कानून १९३९ के अनुसार सयुक्षप्रान्त में 


७ प्रकार के किसान मजूर किये गये है जो निम्नलिद्वित है--- 
(१) हकदारान कब्जा मुस्तकिल 
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(२) शरह मृअइअन काइतकार 

(३) भवधघ में विशेष अधिकारवाले काइतकार 

(४) साकितुल मिलकियंत काइतकार 

(५) नये मौरुसी काइतकार 

(६) दखीलकार काइतकार 

(७) गैरदखीलकार काइतकार 

प्रथम तीन प्रकार के काइतकार अवध ओऔर पूर्वी जिछो में है जिनमे 
स्थायी बन्दोवस्त प्रचलित है। हकदारान कब्जा मुस्तकिल जमीदार भौर 
किसान के बीच उस समय से चले आये हे जब स्थायी बन्दोबस्त हुआ 
था। इनका लगान स्थायी रहता है और इनका अधिकार मृत्यु के बाद 
इनके वारिसों को मिलता है । वे चाहे तो अपने अधिकार को बेच सकते 
हैं, रहन रख सकते हे या हिस्से कर सकते है । 

दूसरी श्रेणी के काइतकारों के लगान की दर भी नियत हैँ । इनका 
अधिकार भी मौरूसी है । 

तीसरी श्रेणी के काइतकार केवल अवध में हे । ये वे काइतकार 
हैं जिनका पट्टा विशेष इकरारनामे या सन्‌ १८८६ के अवंध-लगान-कानून 
से पहले न्यायालय के निर्णय से हुआ है। मौरूसी काइतकारों को जो 
अधिकार प्राप्त है, वे सब इन्हे भी प्राप्त है । 

चौथी श्रेणी के साकितुल मिल्कियत काइतकार वे है जो जमीदार। 
अदना मालिक या हकदारान कब्जा मुस्तकिल के अपनी जमीदारी तथा 
भूमि के बेचने, रहन करने या दान करने के वाद भी सीर व खुब- 
काइत पर अपना अधिकार रखते हे । परन्तु शर्ते यह है कि बेचने, दान 
करने या रहन रखने से तीन साल पहले से वह उसे जोतता हो । 

पाँचवी श्रेणी मौरूसी काश्तकारों की है । ये तीन प्रकार के है-- 

(१) वह व्यक्ति जो सन्‌ १९२६ के आगरा-लगाव-कानून के अन्त- 
गंत कानूनी काइतकार हो और उसके वारिस; 

(२) वत्त॑मान कानून के अन्तर्गत जो काइतकार मजूर किया गया 


आधिक जीवन २६५ 


हो; परन्तु वह सीर का काशतकार न हो और न शिकमी काइतकार 
($79/थ४४४६ ) हो । 
(३) प्रत्येक व्यक्ति जिसने इस कानून के अन्तर्गत मौह्सी अधि- 
कार प्राप्त कर लिये हो। 

छठी श्रेणी दद्शीलकार काश्तकारों की हैं। ये वे काइतकार हूँ 
जिन्हे पहले लगान-कानून के अन्तर्गत दखीलकार काश्तकार के अधि- 
कार प्राप्त थे 

जो काश्तकार उपर्युक्त किसी श्रेणी में नहीं हे वे गैरदखीलकार 
काइतकार है । 

अन्तिम श्रेणी के काशतकार को छोडकर शेप काइतकारों की सभी 
श्रेणियों को नीचे लिखे अधिकार प्राप्त है--- 

(१) हकदारान कब्जा मुस्तकि और शरह मुअइमन काइतकार 
दोनो को अपनी ज़मीन पर पूरा अधिकार है। वे उसे बेच सकते हे, 
रहन कर सकते है और उनके वारिस भी उसे उत्तराधिकार मे प्राप्त 
कर सकते हैँ । 

(२) भवघ के खास काश्तकार, साकितुल मिल्कियत काश्तकार, 
दखीलकार, मौरुसी तया गर-दखीलकार काश्तकारों को ज़मीन बेचनें 
या रहन रखने का अधिकार नही हैं। वह केवल वारिसो को ही प्राप्त 
हो सकती हूँ! 

(३) प्रत्येक काइतकार को जोत पर अपनी जमीन दूसरे काइतकार 
को उठा देने का अधिकार है। परन्तु यह अधिकार शिकमी काहइतकार 
तथा सीर के काइतकार को नही है । 

(४) काझ्तकार को लिखित पट्टा प्राप्त करने का अधिकार हैं । 

(५) हकदारान कब्जा मुस्तकिल, शरह मृअइअन काइतकार, अवध 
में दखीलकार काइतकार, या खास अधिकारवाले काइतकार अपनी 
ज़मीन पर कोई भी सुधार कर सकते हूँ ' | शेप काइतकारों को भी 


१ खेती के सम्बन्ध में काइतकारों को निम्नलिखित सुधार करने का 
अधिकार है-- 


२६६९ भारतीय तंत्कृति और नागरिक्ष-जीवन 


सब प्रकार के सुधार करने के अधिकार हे। परन्तु वे निम्नलिखित 
सुधार जमीदार की लिखित आज्ञा के बिना नहीं कर सकते जबतक्‌ 
कि ऐसा रिवाज ग्राम मे प्रचलित न हो जिससे उन्हें अधिकार प्राप्त 
हो जाये-- 
(अ) जोत के पास ही आराम या सुविधा के लिए मकान बनाना; 
(ब) खेती के काम के लिए तालाब बनाना । 

(६) गैर-दखीलकार काइतकार को जमीदार की आज्ञा के बिना 
जोत में कोई भी सुधार करनें का अधिकार नही है । 

(७) काइतकारों को अपनी ज़मीन पर पेड़ छूगाते का अधिकार है। 

(८) काहतकार को लगान अदा करने पर जमींदार से उसके हस्ता- 
सर सहित रसीद पाने का अधिकार है । 

(९) कृषि-वर्ष के अन्त होने से ३ मास पहले तक काइतकार को 
ज़मीदार से ब्याज का हिसाब प्राप्त करने का अधिकार है । 

(१०) बकाया छगान के लिए जो काइतकार अपनी कुल काश्त 
या उसके किसी हिस्से से बेदखल किया जायेगा उससे बकाया लगाने, चाहे 





१. अपनी जोत पर अपने था मतेशी के लिए मकात या गोदाम 
बनाना । 

२, जोत की तरक्की के लिए कोई भी काम करना, जिनमें निम्न- 
लिखित काम शासिल है-- 
» खेती के लिए कुआ बनाना या पानी जमा करने के लिए 
प्रबन्ध करना; 
बाढ़ तथा पानी से फसल की रक्षा के लिए तालियाँ बनाना, 
जमीन की सफ़ाई करना, घेरा लगाना तथा उसे समतरू 
बनाना, 
४. जोत के समीप भाराम के लिए मकान बनाना; 
५, खेती के लिए तालाब बताना; - 
६. उपर्युक्त कामों को फिर से बनाना । 


न्न्ष्द्कि 


न्धध ->ए० 
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उसकी डिग्री हुई हो या न हुईं हो, वसूल करने का ज़मीदार को हक 
न होगा । 

(११) यदि कोई काइतकार अपनी जोत से बेदखल कर दिया गया 
हो तो उसे उस गाँव में उसके रहते के मकान से बेदखल न किया 
जा सकेगा। 

इस कानून में सयुक्तप्रान्त के ३२४ लाख से ऊपर खेतिहर मज़- 
दूरो को कोई अधिकार नहीं दिया गया है। इन खेतिहर मज़दूरो 
की दशा अत्यन्त शोचनीय है । शहरों में, मिलो में काम करनेवाले मंज- 
दूरो के लिए मजूरी, काम के घटे तथा छुट्टियों आदि के सम्बन्ध में 
कानून वन गये हे परन्तु खेतों पर काम करनेवाले किसानो के सम्बन्ध 
में अमीतक कोई कानून नही है। उनसे दिन-रात काम लिया जाता 
है और दो या ढाई भाने मजदूरी दे दी जाती है। अक्सर यह मजदूरी भी 
नही मिलती । प्राय. जमीदार बेगार में ही उनसे काम लेते हे। फसल 
काटने के समय मजदूरी कुछ बढा दी जाती है| स्त्रियों को दो आाने रोज 
से अधिक मजदूरी नही दी जाती | खेतिहर मजदूर वास्तव में गुलामी 
की दशा मे है। वे अधिकाश में उस वर्ग में से हे जिसे 'दलित' कहा 
जाता हैँ ।! 

वैसे तो समस्त भारत में ख़ेतो पर काम करनेवाले मजदूरों की अवस्था 
बुरी है परन्तु विहार और गुजरात प्रान्त में तो उनकी दशा गुलामो की 
तरह है| गुजरात में इन्हे हाली भौर बिहार में भूमिया कहा जाता है । 

हाली खेतों पर काम करनेवाले मजदूर हे जो अपनी मर्जी से 
मजदूरी पर काम नही करते; परन्तु उन्हे वडे-वडे जमीदारो द्वारा स्थायी 
रूप से पुष्तैती नोकर बनाकर रखा जाता है और उनके खानें तथा रहने 
का प्रवन्ध जमींदारों द्वारा हीं किया जाता है। वे अपने काम को छोड- 
कर दूसरी जगह काम नहीं कर सकते । इस प्रकार इन हालियो और 
अमरीका के खेतो पर काम करनेवाले उन गुलामो में कोई अन्तर नही है, 
जो गृहयुद्ध से पूर्व अमरीका में पाये जाते थे। बस, अन्तर केवल इतना 

१ डॉ० जेंड० ए० अहमद ; 'द एग्रेरियन प्रॉब्लेंस इन इंडिया 
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ही है कि अदालते इन मजदूरों तथा इनकी मजदूरी पर जमीदारो का 
निरपेक्ष स्वामित्व नही स्वीकार करती । ये कानूनी रूप से स्वतन्त्र हे 
पर वस्तुत' गुलाम हे ।' 


किसानों का कर्जा 


किसान न केवल गरीब, नासमझ और अत्याचार-पीडित ही है, 
बल्कि उनके सिर पर कर्जे का बडा बोझ भी है जिससे वे दबे जारहे है । 
सन्‌ १९३० मे प्राविन्दयल बेकिंग इन्ववायरी कमिटी ने किसानों के कर्ज 
का जो अनुमान लगाया था, यद्यपि वह सर्वाश में सत्य नहीं है, तो भी 
उससे यह सहज ही अनुमान किया जा सकता है कि किसानों पर कर्ज 
का कितना भारी बोज्ष है। प्रत्येक प्रान्त मे किसानों पर कर्जा करोड 
रुपयो में इस प्रकार था--- 


बम्बई-सिन्ध ८१ बिहार-उड़ीसा १५१ 
मद्रास १५० आसाम २२ 
बगाल १०० केन्द्रीय प्रदेश १८ 
सयुक्तप्रान्त १२४. ब्रह्मा ५०१५ 
पजाब १३५. कुर्ग ३५ ५५ ढछाख 
मध्यप्रान्त-बरार ३६९५ 

उद्योग-व्ययसाय. 


विगत भद्धंशताब्दी में, विशेष रूप से विगत महायुद्ध के बाद 
से, भारत मे उद्योग-घन्धों की पर्याप्त उन्तति हुईं है। एक समय था 
जब भारत में उँगलियों पर गिनी जाने छायक मिल्ले थी और उनमे जो 
माल तैयार होता था वह विदेशी माल के मकाबिले बहुत ही घटिया 
था| इस समय ( सन्‌ १९४०-४१ ) ब्निटिश भारत में कुछ रजिस्टर्ड 
कारखानो की संख्या १०,७८२ है। ९,७४३ कारखाने चढे जिनमें 
६,०८६ कारखाने सालभर काम करते रहे और ३,६५७ ऋतु-विशेष में । 


१ जें० एम० मेहता : 'ए स्टडी ऑव रूलर इकनॉमी आाव गुजरात 
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कारखाने 

रुई की धुनाई, कपडे की बुनाई, कोच बनाने, मोटरकारी की मरम्मत 
करने, इंजीनियरिंग, छपाई, जिल्दसाजी और चावढ के उद्योगो में काफी 
उल्ति हुई है। मोजे, तेल, ग्लास, सीमेंट, इंट, टाइल, चाय भौर 
चमड़ा बनाने के उद्योगी का भी पर्याप्त विस्तार हुआ हूँ । 

इन कारखानो में काम करनेवाले मजदूरों की सख्या सन्‌ १९३८ 
में १७,३८,००० थी। यह अवतक की सख्याओ में सदसे अधिक है । रई 
के उद्योग में ५,१२,००० भर जूट के उद्योग में २९५,००० मजदूर 
लगे हुए है । जिनमे २४१,००० स्त्री-मजदुर और १०,७४२ बालक है । 


पेदावार 
महायुद्ध के वाद भारतीय उद्योग-घन्धो में. जो प्रगति हुई उसका 
अनुमान निम्नलिखित विंवरण से भछी भाँति छग जाता है 


भारत में विदेशों से आर्मेबाला माल 

वस्तुएँ सत्‌ १९१३-१४ सत्‌ १९३८-३९ 
सूती वस्त्र ५३,२०,५१,००० २१,६६,२०,००० 
लोहा व इस्मात १२,४८,५०,००० ६,६७,२०,००० 
ऊनी कंपडा २,२४,६०,१०० २,८१,९०,००० 
काँच का सामान _ १,६१,९२,००० १,२५,१२,००० 
तम्वाक्‌ १२,७४४, ००० ४०,२७, ००० 
सीमेंट ५२,७७,००० १०,०५,००० 
शंकर १२,९२,५०,००० ४५,४८,००० 
मिट्टी का सामान ५२,१९,००० ३९, १९,००० 
खिलौने ४०,०५,००० ३७,३०,००० 
दियासलाई १,५३, ३१,००० २३,५२,००० 
साबुन ६१,८७,००० २२४४ ००० 
छाते ४१,९४,००० १४,८७,००० 


८८,२,९ १, ००० ० ३६,२४,२४,० 9०० ० 
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सन्‌ १९३८-३९ में भारत से निम्नलिखित माल विदेशों में भेजा गया : 


चीजें रुपये 

कच्चा जुट १३,३९,६७,००० 
तैयार जूट. २६,२६,११,००० 
कच्ची कई २४,६६,६५,००० 
तैयार रई ७,११,७९,००० 
चाय २३,४२,४७, ००० 
बीज १५,०९,२२,००० 
अनाज,आटा-दाल ७,७४, १२,००० 
चमभडा ५,२७,५८,०० ० 
धातु ४,९१,०२,००० 
ऊने ३।८४,९५,००० 
कच्चा चमडा ३,८४,६७,००० 
खली ३,०१,२०,००० 
तम्बाकू २,७५,६७,००० 
फल-तरकारी २,२६,८६,००० 
कोयला व कोक १,३६,२५,००० 
छात्र १,२६,६५,००० 
भोडर १,१४,१२,००० 
तेल १,०३,२९,००० 
त्ाँबा ९६,०१,००० 
मसाले ७३,६६,००० 
कहंवा ७५, ११,००० 
गाँजा ७१,९८,००० 
कच्ची रबड़॒ ७१,५८,००० 
मंठलियाँ ६९,२९,००० 


चीजे श्पये 
खाने-पीने की चीजे ५९,३२९, ००० 
रंगने तथा चमडा 

बनाने की चीजें ५९,११,००० 
खाद ३७,२२,००० 
मोम ३६,२५,००० 
दवाइयाँ *२७,८३,००० 
सुभर के बाल. २६,३२,००० 
शक्कर २४,१८,००० 
हट्टियाँ २३, ७१,००० 
लकड़ी २३,६६९,००० 
ब्रश तथा झॉड़न १५,७१,००० 
इमारती सामान १४,७५,००० 
पोशाक १२,६२,००० 
गन्धक १०,८९,००० 
चारा ८,९६,००० 
जानवर (जीवित) ८,२३,००० 
रसी ८,१२,००० 
रेशम ४,२६,०००९ 
टैलो ३,२७,००० 
सीग २,३६,००० 
बत्तियाँ २,००० 
अफीम १,००० 
दूसरी चीजे ५०८०,७७/००९ 

१,६२,९२,५५,००० रुपये 


आधिक जीवन २७१ 


भारत के बामात-निरयोत का तुल॒वात्मक अध्ययन निम्नलिणित मंकों 
सेकियाजासकताहै-.. रा 
वर्ष आयात (रुपयों मे) तिर्यात (एपमों में) 
१९२५ १,१५,२५,७४०, (४ १,४७,२५,० ६,८२० 
१९३६ १३२,२८,६४,६५३ १,५१,६६९७,४९७ 
१९१३७ १ /२१र४ ० ९४२५ १,९९१ २,४६,२८६ 


१९३८ १३४,४२,२२,२८५ १६०,५२,२६,९९४ 
१९३९ १,७३,७८,७६,०८९ १,८०,९२,४२,२२९ 
व्वायण्ट रॉक कम्पनियों की एजी 


भारत मे इस समय विविध उद्योग-धन्धी में कंपनियों की जो पूंजी 
लगी हुई है, उसका अध्ययन यह बताता है कि देश में उद्योग-बन्यो में 
बढती हो रही है। १९३६-२७ के अकों के अनुसार भारत के बेकिंग, 
वीमा, जहाडी, रेलवे तथा ट्मवे कपतियों, रई, जूट, ऊती तथा रेशमी 
मिल, रई व जूठ के प्रेस, आटे के मिल, चाय, दूसरे मिल, कोयटा 
शुवकर आदि उद्योग-पन्धों और व्यवत्तायों की भारत में रजिस्टई 
कम्पनियों में २ अरव ९७ करोड ९३ छा ४४ हजार रुपये की और विदेशों 


में रजिस्टर्ड कम्पत्ियों में ७ भरव २५ करोड़ ३९ छाख २ हजार पौंड की 
पूंजी लगी हुई है। $ 
मजदूरों की दशा 
भारतीय उद्योग-घत्धो के विकात में प॑जी और उत्पादन के 
। 5 नन्य 
साधनों का तो महत्त्व है ही मानव की श्रम-शक्ति का महत्त्व भी कम 
नही है। पूजीपति औौर मिल-आाछिक, वास्तव मे, मजदूरों की इस श्रम- 
शवित पे ही मालामाल होते है। अंत मजदूरों का उद्योग में विशेष स्थान 
है। जबसे उद्योग-मन्यों में प्रगति होनें लगी है, तवसे मिल में कार 
करनेवाके मजदूरो की समस्या भी विकट होती जा रही है।... 
मजदूरों की मजदूरी, काम करने के पन्टे, उनके साथ मालिकों का 
हार, उनके रहने की व्यवस्था, उनके सास्प्य की रक्षा का प्रवत्व हक 
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बालकों की शिक्षा तथा स्वास्थ्य-रक्षा की व्यवस्था, अपाहिज तथा 
वृद्ध मजदूरों की वृद्धावस्था में सहायता, छुट्टियों के नियम, वेतन-वृद्धि 
तथा भत्तो के नियम आदि ऐसे प्रश्न हे जिनका अमीतक समुचित समा- 
बात नही हो सका है । यही कारण है कि आज' मजदूरो में घोर अप्न्तोष 
और अज्ञान्ति है । उनके पास अपनी शिकायतों के दूर कराने के लिए 
केवल एक ही साधन है और वह है--हब्ताल । 

मजदूरों के पारिश्रमिक ( मजदूरी ) का प्रश्न बड़ा विकट है। 
बडे-बडे भौद्योगिक नगरो मे मिलो और कारखानों में काम करनेवाले 
मजदूर अक्सर ग्रामों से आते हे। अपने परिवारों को अपने ग्राम में 
छोडकर, वे शहरो मे मजदूरी करने जाते हैं । ऐसे भी मजदूर है जो 
अपनी स्त्री-बच्चो को साथ ले आते है । कारखातो मे उन्हे वेतन कम 
मिलता हैं और इस पर उन्हें शहर के खर्चीछे जीवत का सामना करना 
पडता है । शहरो मे मकानो,का किराया अधिक होता है । एक-एक छोटी 
सी कोठरी में चार-चार-छ -छ. स्त्री-पुरुष रहते हैं। एक-एक कोठरी 
मे, जिसका क्षेत्रफल १२५१२ वर्गेफीट होता है, कभी-कभी दो-दो 
सीन-तीन मजदूरों को सपरिवार रहना पडता है ! ख्राना खाने, बठने, 
सोने भादि के लिए ऐसे छोटे-छोटे कमरो का एक भाग ही उन्हे मुशकिल 
से मिलता है । मु 

अहमदाबाद और बम्बई में मजदूरों के रहने के लिए चाले बनायी 
गयी हे जिनका किराया उन्हे देना पडता है। ये चाले इतनी गन्दी तथा 
अस्वास्थ्यकर है कि इनमे पशुओं को वाँधना भी अन्याय होगा । 

मिल-मालिकों की ओर से अथवा म्यूनिसिपल बोर्डो ने शहरों में मंजर 
दूरों के लिए क्वार्टर बनाने का प्रयत्त किया है । परन्तु अभी तक इधर 
जो प्रयत्त हुआ है. वह सतोषप्रद नही है। सयुक्तप्रान्त में ४५४ क्वार्टर 
बनाये गये है। ये अधिकाश में शवकर-मिलों की तरफ से बनाये 
गये है । मद्रास मे मजदूरों के छिए कम किराये पर क्वार्टर बनाये गये 
है । कुछ सार पहले डेवलपमेंट डिपार्टमेट द्वारा बम्बई में मजदूरों के 
हिए चाले बनायी गयी थी। अब उतमें सुधार किया गया है भर उनमे 
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मजदूरों को रहने के लिए प्रोत्साहित किया जा रहा है। २०७ चालों में 
से १९२ में अब मजदूर रहने लगे है । इन चालो में ६३,००० मजदूर 
रहते है । अहमदाबाद मे म्यूनित्तिपल बोर्ड ने १५६ क्वार्टर मजदूरों के 
लिए बनवा दिये हे । वगराल मे २० मिलो ने अपने मजदूरों के लिए मकान 
बनवा दिये है । अजमेर-मेरवाडा, विहार-उड़ीसा, मध्यप्रदेश-बरार, देहली 
तथा सीमाप्रात में मजदूरों के लिए अभी कोई योजना नही बनायी गयी है। 

कानपुर के मजदूरों की दशा की जाँच के छिए ३० अगस्त १९३७ 
को सयुक्तप्रान्त की सरकार ने एक जाँच-कमेटी वनायी थी । इस कमेटी 
के सामने कानपुर की मजदृर-सभा की ओर से एक वक्तव्य दिया गया 
जिसमे मजदूरी के विषय में लिखा है-- 

“प्िल्ों में प्रधान-निरीक्षक के कथन से विदित होता है कि संबृक्त- 
प्रान्त में, जहाँ का मुल्य व्यावसायिक केख कानपुर है, कपड़ों की 
मश्ञीनों पर कास करनेवाले मजदूर को २३ रुपये और सृत कातने की 
भज्ञोन पर काम करनेवाढ़े सजदूर को २५ रुपये माप्तिक मिलते है। 
पजाव, दिल्‍ली और बंगाल में इससे अधिक सजदूरी नहीं मिलती । 
बम्बई की चुनी हुईं १९ मित्रों को जाँच करते से पता चलता है कि वहाँ 
मजदूरों को ४० रपये १२ आने २ पाई ते ५४ रुपये ७ भाने तक मज- 
दूरी मिलती है ।” 

मजदुर-जाँच-समिति को यह विश्वास है कि सयुक्‍्तप्रान्त में वस्त्र- 
व्यवसाय की काफी उन्नति हुई हैऔर उसने यह सिफारिश की है कि 
कानपुर के मज़दूरो की मजदूरी म १० से १२ प्रतिशत वृद्धि करदी जाये। 
कमेटी ने मजदूरों को पाँच श्रेणियों मे विभाजित कर दिया है और उनकी 
भजदूरी मे इस प्रकार वृद्धि करने की सिफारिश की है 

श्रेणी वृद्धि कुल वेतन 
१३) से १९) रु० तक २६ जाने प्रति रू अधिक से अधिक २१॥| 
१९) से २५) 8 48 श आते ॥7 74 | २७॥|] 
२० से ३२) ,, , १ है आने थे ४. # रे५ी 
रे२) से ४०) ,, ,, १ आना ,, ७. # डी] 
१८ 
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४०] से ५९) र० तक #& आना प्रति ९० अधिक से अधिक ६०॥) 
मजदूरों को ४ श्रेणियों मे विभाजित किया गया है जिनका वेतन ऋरमश्ष 
४०) रुपये से अधिक, ३०) से ४०) तक, १५) से ३०) तक भौर १५) रुपये 
तक है और उन मजदूरों का औसत आय-व्यय रुपयो मे इस प्रकार है , 

श्रेणी आय॑ व्यय बचत घाटा 
पहली ५३-८-५ ५३-५-९ ०२०८ ०-०-० 
दूसरी ३५०२-०२ ३७-५-११ ०-००-००. २०३०९ 
तीसरी २०-११-२ २२-२-३. ०-०-०_ १-६-११ 
चौथी. १२-१०-२ १५-५-६ .. ०-०-०. २-१६१-४ 
३०) वेतन पानेवाले मजदूर का औसत व्यय इस प्रकार होता है-- 


सपरिवार अकेला 
आटा ३) २) 
दाल १॥) १] 
शाक-सब्जी १] ॥) 
नमक ८] ) 
मसाले ($| ॥॥) 
शवकर-मिठाई १] 
दूध-घी 5 २१॥] | 
अन्य खाद्ययदाथ १) ॥) 
लकडी-तेल ३] २] 
«वस्त्र ४) १) 
मकान-किराया रा) २] 
ताई-घोवी १) ॥) 
तम्बाक्‌ ॥|) ॥-] 
शराब १॥) १] 
ऋण पर व्याज २) २) 
सफर-खच्च र] १) 


२८८] १५) 
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मजदूरों के हित के लिए कानून 

मजदूरों के हितो की रक्षा के लिए प्रान्तीय सरकारों ने कुछ कानून 
हाल मे बनाये हे जिनमें से निम्नलिखित कानून उल्लेखनीय हे-- 

(१) प्रसूता-सहायक-कानून--इससे कारखानों व मिल्नो में काम 
करनेवाली स्त्री-मज़दूरो के लिए प्रसव से पूर्व और उसके वाद निर्घा- 
रित समय के लिए सवेतन अवकाश देने की व्यवस्था की गयी हैँ । 

(२) मजदूर-सघ-कानून--इसके अनुसार मजदूरों को अपने कल्याण 
के लिए सगठन करने तथा आन्दोलन करने का अधिकार प्राप्त है । 

(३) मजदूर-विवाद-कानून--इसके अनुसार मिरू-मालिको तथा 
मजदूरों के पारस्परिक झग़ो को शान्तिप्वेंक निपटाने की व्यवस्था 
की गयी है । 

(४) मजदूर-क्षतिपूर्ति-कानून--कार्यक्रार में किसी मजदूर की 
मृत्यु हो जाये या उसे कोई शारीरिक हांनि पहुँचे तो इससे उसे मृआविजा 
देने की व्यवस्था की गयी है । 


+ १६; 
राष्ट्रीय जीवन 


शासन-पद्धति 
आजकल भारत का शासन सन्‌ १९३५ के भारत-सरकार-कानन के 
अनुसार चल रहा हूं। इस कानून से पहले सभी भारत-सरकार-कानन 
केवल ब्रिटिश भारत मे ही लागू होते थे लेकिन इस शासन-विधान का 
सबध प्रान्तो और देशी राज्यो दोनों से है। इस विधान के दो प्रमख 
भाग है। एक भाग मे सघ-शासन की योजना है और दुसरे भाग मे 
प्रान्तीय शासन की । 


- भारतीय संघ-शासन 

भारतीय सघ-राज्य के दो प्रधान अग निर्धारित किये गये है-- 
(१) गवनरो के प्रात्त और (२) देशी राज्य । इसमे चीफ कमिश्नर के 
प्रान्त भी शामिल हे । 

भारतीय शासन में गवर्नर-जनरूू और वायसराय ये दो अलूग- 
अलग पद है। गवर्भर-जनरल सम्राट की ओर से भारतीय सघ का 
सर्वोच्च शासक होगा | वायसराय की हैसियत से वह उन देशी नरेशो 
का नियन्रण करेगा जो सघ-राज्य मे शामिल न होगे और उन विषयों 
का भी जो सम्राट उसे सौप दे। गवर्तर-जनरल की नियक्ति के समय 
सम्राट की ओर से आदेश-पत्र दिया जायेगा जिसके अनसार वह 
भारत का शासन करेगा । इस आदेश-पत्र में दो बाते विशेषत उल्लेख 
नीय हे! गवर्ने र-जनरल उस व्यक्ति के परामर्श से मत्रियों को वियुकत 
करेगा जिसके साथ उसके विचार म॑ व्यवस्थापक सभा का बहुमत होगा | 
वह अपने अधिकारों का प्रयोग मंत्रियों के परामर्श से उस समय तक 
करेगा जबतक कि उसकी विशेष जिम्मेदारियों मे कुछ बाधा न पड़े । 

भारतीय सघ-शासन की मुख्य विशेषता है उत्तरवायित्व का अभाव 
तथा हेघ-शासन-प्रणाल्ी की स्थापना । सन्‌ १९३५ से पहले जिस प्रकार 
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भारत के प्रास्तों में शासन होता था, कैच्ध में भी उसी पद्धति की 
स्थापना की गयी है । 

सेना, ईसाई-धर्म, पर-राष्ट्रनीति और पिछड़े प्रदेशों का शासन 
सुरक्षित विषय' कहे गये हे। इन विषयो का शासन-अवन्ध गवंनर जनरल 
भारत-मत्री के तियन्रण में स्वेच्छानुसार करेगा | वह अपनी सुविधा के 
लिए सुरक्षित विपयो के प्रवन्ध मे सहायता के लिए तीन परामशदाता 
नियुवत कर सकेगा । इस प्रकार उपर्यूवत सुरक्षित विषय और अपनी 
विशेष जिम्मेदारियो को छोड़कर सघ-शासन के अन्य विपयो का राज- 
प्रवन्ध गवने र-जनरल भत्रि-मडल के परामर्श से करेगा। मत्रि-मंडल में 
१० सदस्य होंगे जिनकी नियुवित गवर्नर-जनरल के द्वारा होगी । 

गवर्नेर-जनरल के विश्ेप उत्तरदायित्व निम्नलिखित हैं--- 

(१) भारतवर्ष या उसके किसी भाग में शान्ति-सग करनेवाले 
खतरो का निवारणः 

(२) संघ-शासन की आर्थिक स्थिरता और साख का सुरक्षित रखना; 

(३) अत्प-संस्यक्ष जन-समुदायों के उचित हितो की रक्षा करना; 

(४) सरकारी नौकरियों के सदस्यो और उनके आभितो को शासन- 
विधान द्वारा दिये गये अधिकार दिलाना भौर उतकी रक्षा करना; 

(५) व्यापारिक और जातिगत भेदभाव-संवन्धी उन नियमों पर 
अम्ल करना जिनकी व्यवस्था विधान के पाँचतें भाग के तीसरे अध्याय 
में की गयी है, 

(६) ब्रह्मा और इंग्लेड के बने हुए आयात-माल के संबंध में ऐसे 
कासो को रोकना जिनके कारण इस माल के साथ भेद-भाव की नीति 
का व्यवहार होता हो; 

(७) देशी रियास्तो और उनके नरेशो के अधिकारों घ मर्यादा 
की रक्षा करना; 

(८) इस वात का प्रबंध करना कि अपने विवेक एवं व्यक्तिगत 


निर्णय द्वारा किये जानेवाले कार्यो के संपादन में अन्य किसी संबंधित विषय 
से बाधा न पढे । 
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उपर्युक्त विषयो के शासन में गवरनर-जनरकू अपनी नीति और 
कार्यों के लिए भारतमत्री के प्रति उत्तरदायी होगा और अपने व्यक्ति- 
गत निर्णय के अनुसार कार्य-संपादन करेगा। गवर्तर-जनरल पर भारतमंत्री 
का नियत्रण है | इसके अतिरिक्त उसपर किसी भारतीय संघ-सस्था या 
जनता का नियत्रण नही है और न वह सध के प्रति उत्तरदायी ही है । 
वह भारत का सर्वेसर्वा है । 

संघीय व्यवस्थापक-मण्डल में सम्राट का प्रतिनिधि गवरनेर-जनरल, 
कौसिल आँव स्टेट और हाउस आँव अस्ेम्बली शामिल है | कौसिल आँव 
स्टेट में २६० सदस्य होगे। इनमें से १५६ ब्रिटिश भारत के और १०४ 
देगी राज्यों के होगे। चुनाव साम्प्रदायिक प्रणाली के आधार पर होगा | 
उसके अधिकाश सदस्यों का चुनाव जनता द्वारा होगा। हिन्दू, सिख तथा 
मुस्लिम प्रतिनिधियों का चुनाव उन्हीके सम्प्रदायों के निर्वाचकों द्वारा 
होगा। बड़े देशी राज्यों को अकेले एक सदस्य और छोटी रियासतो 
को कई मिलकर एक प्रतिनिधि मवोनीत कर भेजने का अधिकार 
होगा । एंग्लो-इडियन, यूरोपियन, भारतीय ईसाई और दलित जातियो 
के प्रतिनिधि परोक्ष निर्वाचन द्वारा चुने जायेगे और इनके चुनाव में वे ही 
व्यक्ति मताधिकारी होगे, जो प्रान्तीय व्यवस्थापक-मण्डल के सदस्य 
होगे । इस कौसिल का कार्य-काछ ९ वर्ष का होगा। एक तिहाई सदस्य 
३ साल के लिए, एक तिहाई ६ साल के लिए और गेष एक तिहाई ९ ताल 
के लिए होगे। ६ सदस्यों का कोरम होगा और साछ में एक बार अधि- 
वेशन अवश्य होगा । 

हाउस आँव एसम्वली मे ३७५ सदस्य होंगे । इनमे से २५० ब्रिटिश 
भारत के और १२५ देगी राज्यों के होगे। ब्रिटिश भारत के प्रतिनिधि 
विभिन्न प्रान्तोी में इस प्रकार होंगे--मद्रास ३७, वम्बई ३०, वंगाल ३७, 
संयक्‍तप्रान्त ३७, पजाव ३०, विहार ३०, मब्यप्रान्त व॑ वरार १५ 
आसाम १०, सीमाप्रान्त ५, उडीसा ५,सिन्ध ५,ब्रिटिंग विलोचिस्तान' ९, 
दिल्‍्ही २, अजमेर १ और कुर्ग १। 3 प्रतिनिधि उद्योग-बन्बों के 
और १ मजदूरो का होगा। चुनाव साम्प्रदायिक आधार पर होगा ) 
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असेम्बही का जीवन-काल ५ वर्ष होगा । उसकी अवधि नहीं वढायी 
जायेगी। असेम्ब॒ली के सदस्यो का चुनाव परोक्ष रूप से प्रान्तीय असेम्ब॒ली 
के सदस्यों के आनुपातिक प्रतिनिधित्व के सिद्धान्त के आधार पर होगा | 

उपर्युक्त सघीय व्यवस्थापक-मण्डल के तीन अधिकार होगे। (१) 
शासन-निरीक्षण (२) नियम-निर्माण और (३) आथिक। 

गवनेर-जनरल के सुरक्षित विषयो, विशेष उत्तरदायित्वों और 
व्यकवितिगत निर्णयो के कामो को छोड़कर, सघीय-मत्रि-मडल हस्तान्तरित 
विषयो के शासन में सामूहिक रूप से सघीय व्यवस्थापक-मण्डल के 
प्रति उत्तरदायी होगा। प्रत्येक संदस्य को नियमानृसार मत्रियों से 
उनके कार्यों के बारे में प्रइन पुछकर उत्तर माँगने का अधिकार होगा । 
वे शासन-विभाग की आलोचना करते हुए स्थगित प्रस्ताव भी रख सकेगे | 
कानून वनाने की सुविधा के लिए शासन-विधान' द्वारा समस्त विषय 
प्रान्‍्नीय और सधीय दो श्रेणियों में विभाजित कर दिये हें। संघीय 
व्यवस्थापक-मंण्डल को सम्पूर्ण सघीय विषयो पर कानून बनाने का 
अधिकार होगा । 

कौसिल आॉव रटेट तथा असेम्बली दोनो का एक-एक निर्वाचित 
अध्यक्ष-उपाध्यक्ष तथा प्रधान-उपप्रधान होगा । 

प्रत्येक कानून दोनो सभाओ की स्वीकृति से वनाया जायेगा। गवर्नेर- 
जनरल कानून बनाने के लिए दोनो का सयुकत अधिवेशन भी आमत्रित 
कर सकेगा। उसकी स्वीकृति के बिना कोई भी 'बिल' ऐक्ट नहीं 
वन सकेगा । गवर्नेर-जतररू को स्वेच्छानुसार आड्डिनेस जारी करने 
तथा कानून बनाने का भी अधिकार होगा। आवश्यकता पड़ने पर वह 
सारे शासन-विधान को स्थगित कर उसकी वागडोर अपने हाथ में 
छे सकेगा । 

भारतीय सघ के प्रान्तो व राज्यो के पारस्परिक झगडो, विवान- 
सवधी निर्णय तथा व्याख्या के लिए एक सघीय-न्‍्यागयालय होगा। इस 
न्यायालय में कोई भी मामला नियमानुसार निर्णय के लिए प्रस्तुत किया 
जा सकेगा और अपील भी की जा सकेगी । प्रान्तो में या देशी राज्यो 


बी हा जे 
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में यदि किसी अधिकार के सबंध में झगड़ा होगा, तों सधीय न्यायालय 
को निर्णय देने का अधिकार होगा | 

सक्षेप में यह भारत के केन्द्रीय शासन की रूप-रेखा हैं। विधान 
के अनुसार-संघ शासन की स्थापना के लिए दो शर्तो की पूर्ति आवश्यक है : 

(१) कम-से-कम इतने देशी राज्य सघ में शामिल होने के लिए 
तैयार हो जायें जो कौंसिल आँव स्टेट में ५२ सदस्य भेज सके और 
जिनकी जन-सख्या समस्त देशी राज्यो की जन-सस्या की आधी हो। 

(२) प्रथम शर्तें की पूर्ति के पदचात, यदि ब्रिटिश पार्लमेट की दोनों 
सभाएँ सम्राट से सघ-राज्य स्थापित करने की प्रार्थना करें, तो सम्राट 
इस आशय की घोषणा करेगे कि अमुक तिथि से सम्राट के अधीन सघ- 
शासन स्थापित किया जाये । 

जब सन्‌ १९३५ मे ब्रिटिग पारलेमेट ने भारत का शासन-विधात 
स्वीकृत किया तभी से भारत के वायसराय छा्ड लिनलिथगों द्वारा 
देशी राज्यो को सघ में शामिल् कराने के लिए प्रयत्त हो रहा था | 
परन्तु नरेशोने अपनी स्वीकृति नहीं दी थी । इतने ही में सितम्बर 
१९३९ में इस्लेड गौर जमनी मे युद्ध छिड़ गया और सरकार 
ने भारतीय सघ की स्थापना के प्रयत्न की अभिष्िचत काल के लिए 
स्थगित कर दिया । 

भारतीय लोकमत ब्रिटिश पार्लमंट द्वारा प्रस्तावित इस संघ-योजना 
के विरुद्ध शुरू से ही है । कांग्रेस तो सम्पूर्ण शासन-विधान को अस्वीकार्य 
घोषित कर चुकी है और संघ-योजना के अनुसार शासन की स्थापना 
न होने देने के लिए भी वह प्रयत्न कर रही थी । मुस्लिम छीग भी सघ- 
योजना के विरुद्ध है, परन्तु उसका दृष्टिकोण और उद्देश्य भिन्न हैं। 
देशी राज्यों के नरेश भी इसके विरुद्ध हे । 

ऊपर कहा जा चुका है। कि भारतीय शासन-विघान के सप-शासन 
और 'परान्तीय स्वराज्य' दो प्रमुख अंग है। इनमे से 'प्रान्तीय स्वराज्य' की 
स्थापना भारत के ग्यारहो प्रात्तो में १ अप्रैल १९३७ से हो गयी है। अव 
प्रश्न यह है कि प्रान्तीय स्वराज्य' की स्थापना के वाद से सघ-भासन' 
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तक के काल में भारत का केन्द्रीय शासत किस प्रणाली पर होगा ? 
इस सक्रमण-काल में सपरिषद्‌ गवर्नर-जनरू संधीय शासन-विभाग का 
काम करेगा और केद्धीय व्यवस्थापक-मण्डल सधीय व्यवस्थापक- 
मण्डल का | गवर्नेर-जनरल की सारी जिम्मेदारियाँ नये विधान के अनु 
सार होगी । वह भारत-मन्नी के आधीन होगा | फेडरर पिवलिक सर्विस 
कमीशन, फेडरल रेलवे ऑयारिटी तथा फेडरल कोर्ट की स्थापना हो 
चुकी है। शासन-विधान में परिवर्तन पारलेमेट द्वारा अथवा भआार्डर-इत- 
कौंसिल द्वारा ही हो सकेगा । 


प्रान्तीय शासन-प्रणाली 


भारत में दो प्रकार के प्रान्त हे (१) गवनेर के भ्रान्त और (२) 
चीफ कमिहनर के प्रान्त। गवरनरों से शासित ११ प्रान्त हे--वगारू, 
मद्रास, वम्बई, सयुक्त-प्रन्त, पजाव,विहार, उडीसा, आसाम, सिंध, सीमा- 
प्रान्त और मध्यप्रान्त तथा चीफ कमिश्नरो के प्रान्त हँं--ब्रिटिश बिलो- 
चिरतान, अजमेर-मेरवाडा, दिल्‍ली, कुर्ग, अन्डमान-निकोवार और पथ- 
पिपलोदा । 

सन्‌ १९३५ के विधान के अनुसार केवल उपर्युक्त ११ गवनंरों के 
प्रान्तो में ही उत्तरदायी शासन की स्थापना की गयी है। इसीको 'प्रान्तीय 
स्वराज' कहा जाता है। गवर्नर-जनरल की भाँति गवर्नरों को भी 
नियुक्ति के समय आदेश-पत्र मिलता है। इस आदेश्-पत्र में यह बतलाया 
जाता हैं कि वे अपने अधिकारों का प्रयोग किस प्रकार कर सकते है ? 
गवर्नर उस व्यक्ति के परामशे से अपने मत्रियो को नियुवत करेगा जिसके 
साथ, उसके घिचार में, प्रान्तीय व्यवस्थापिका-सभा (असेम्बली) का 
बहुमत हो । वह अल्पसंख्यक जन-समूृदायों के प्रतिनिधियों को जहाँ- 
तक सभव होगा, मिलाने की कोशिग करेगा और इस वात का ध्यान 
रखेगा कि समस्त मत्रि-मडढ में व्यवस्थापक-मडल को विश्वास हो। वह 
मत्रि-मण्डल के संयुक्त उत्तरदायित्व पर जोर देगा। प्रान्तीय गवर्नर अपने 
शातन-सवधी अधिकारों का उपयोग मत्रियों के परामर्ण से तवतक 


जान 


ता 
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करेगा जबतक उसके विशेष उत्त रदाग्रित्वों को पूरा करने मे कोई बाधा 
ने पडे । विशेष उत्तरदायित्वों को पूरा करने में बाधा पड़ने पर वह 
मंत्रियों के परामर्श से प्रतिकूल व्यक्तिगत निर्णय के अनुसार कार्ये- 
संपादन करेगा । 

प्रत्येक प्रान्त के शासन में गवर्नर की सहायता करने और उसे परा- 
मे देने के लिए एक भत्रि-मडल होता है। मत्रि-म्डल के सइस्पो की 
सख्या निर्धारित नही है। किसी प्रान्त में ३ भत्री हे, किसी में १०, 
किसी में ६। मत्रियों की नियुक्ति व्यवस्थापक-मडल में बहुमत- 
दल के नेता के परामर्श से गवर्नर द्वारा की जाती है। उसी बहुमत- 
दल का नेता प्रधान-मत्री होता है । प्रत्येक मत्री का व्यवस्थापक-मण्डल 
का सदस्य होना आवश्यक है। 

गवर्नरी के विशेष उत्तरदायित्व इस प्रकार है-- 

(१) प्रान्त या उसके किसी भाग मे शान्ति-सग करनेवाले खतरों 
को दूर करना; 

(२) अल्प-सस्यक जनसमुदायों के उचित हितों की रक्षा करना, 

(३) सरकारी नौकरियों के सदस्यों और उनके आश्रितो को शासत- 
विधान द्वारा दिये गये अधिकारों को दिलाना और उनके उचित अधि- 
'कारो की रक्षा करना, 

(४) इग्लेंड मौर ब्रह्मा के बते हुए आयात माल के सबंध मे ऐसे 
कामो को रीकना जिनके कारण इस माल के साथ भेदभाव-सबधी नीति 
का व्यवहार होता हो, 

(५) प्रान्त के जिन भागों को नये शासन-विधांत के अनुसार पथक्‌ 
घोषित किया जाये उनके शासन तथा सुव्यवस्था का प्रबंध करना, 

(६) देशी राज्यों के अधिकारों और उतके तरेशों के अधिकारों 
और मर्यादा की रक्षा करना, 

(७) गवर्नर-जनरल के उन आदेशों पर अमल करना जो वह 
अपने व्यक्तिगत निर्णय अथवा विवेक के द्वारा किये गये कार्यो के लिए 
जारी करे | 
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उपर्युवत विपयो का शासन प्रान्तीय गवर्नर स्वेच्छानुसार करते है । 
इस प्रकार प्रान्तो में आज भी पूर्ण उत्तरदायी शासन-प्रणाली जारी नहीं 
है ! उपयुक्त कार्यो के अतिरिक्त और भी कार्य है जिन्हे गवर्नर अपने 
विवेक या व्यक्तिगत निर्णय से करते है और जिनके लिए वे प्रान्तीय 
व्यवस्थापक-मण्डल के प्रति उत्तरदायी नहीं होते । 


गवनरों के अधिकार 

गषनेरों को तीत प्रकार के अधिकार प्राप्त है--भासन-सबवबी 
(85०००४२७),व्यवस्था-सव धी (,०४४४07०)तथा बाधिक (गधद्धाटत) । 
(१) शासन-पसम्बन्धी अधिकार-- 

(१) मत्रि-मडल की नियुक्ति; 

(२) मत्रि-मडलरू के अधिवेशनो का सभापतित्व; 

(३) एडवोकेट जनररू की नियुक्ति तथा पदच्युति; 

(४) आतकवाद के दमन के लिए विशेष व्यवस्था; 

(५) मत्रि-मडल के कार्यो के सचालन के लिए नियम बनाना; 

(६) वैधानिक गासन-पंद्धति के असफल होने पर अपने विवेक के 
अनुसार घोषणा हारा उसके अन्त्गंत उल्लिसित सारे काम अपने विवेक 
या इच्छानुतार कर सकते हे और आवश्यकतानुसार, हाई-कोर्ट के 
अधिकारों के अतिरिक्त, किसी भी प्रान्तीय बासन-ससथा के अधिकारों 
को स्वय प्रयोग कर सकते है । इस प्रकार की घोषणा की सूचना भारत 
मत्री द्वारा पार्लमेंट को देनी पड़ती है। छ मास बाद इसका कार्यकाल 
पार्मेट की स्वीकृति से बढ़ाया जा सकता है । इस घोषणा के अनुसार 
शासन अधिक-से-अधिक तीन दर्प तक किया जा सकता हैँ । ' 


१. यूरोपीय युद्ध के प्रदत पर कांग्रेसी मंत्रि-मडछो द्वारा त्याग-पन्न दे 
देने के वाद नवम्वर सन्‌ १९३९ से भारत के उन प्रान्तों ( मद्रास, 
बम्बई, संयुकतप्रान्त, मध्यप्रदेश, विहार, उडीसा तथा सीमाप्रान्त ) में 
गवर्नरों द्वारा परामशंदाताओो की सहायता से शासन होरहा है । प्रान्तीय 
व्यवस्थापक-मण्डल स्थगित कर दिये गये हें। 


२८४ भारतीय संस्कृति और नागरिक-जीवन 


(२) ध्यवस्था-संबंधी अधिफार--- 

(१) व्यवस्थापक सभाओं के अधिवेशन आमत्रित करने तथा 
विंसजेन करने का अधिकार , 

(२) व्यवस्थापक-मडल भग करने का अधिकार; 

(३) दोनो सभाओं के सयुक्त अधिवेशन आमत्रित करना, 

(४) सदस्यों या मत्रियों का त्यागपत्र मजूर करना, 

(५) भ्रान्तीय व्यवस्थापक-मडर द्वारा पास कानूनों पर स्वीकृति 
देता या न देना गवरनर-जनरल् के लिए सुरक्षित रखना; 

(६) किसी भी कानून के मस॒विदे को पुनरविचार के लिए पुनः 
व्यवस्थापक सभा मे भेजना, 

(७) आइिनेस जारी करना, 

(८) गवनंर के कानून बनाना और जारी करना; 
(३) आध्िक अधिकार--- 

(१) प्रान्तीय व्यय की सारी माँगे गवनर की सिफारिश पर प्रान्तीय 
व्यवस्थापक सभा में पेश की जाती है । व्यय के दो भाग है--- 

(भ) प्रातीय व्यय का वह भाग जिसका उल्लेख विधान में किया गया है। 
(ब) वह व्यय जिसकी माँग प्रथम भाग के अतिरिक्त पेश की जाती है। 

अमृक माँग प्रथम भाग की है या द्वितीय की--इसका निर्णय गव- 
नर पर निभेर है। प्रथम भाग की माँग पर व्यवस्थापक सभा को मत 
देने का अधिकार नही है । द्वितीय भाग की माँगो पर सभा की राय 
जरूरी है । 


प्रान्तीय व्यवस्थापक-मंडल 
नये विधान के अनुसार भारत के केवल छ प्रान्तो बगाल, मद्रास, 
बम्बई, सयुकतप्रान्त, विहार और आसाम में व्यवस्थापक-मडल के 
अन्तगंत दो सभाएँ हे जो कौपिल और अस्ेम्बली कहलाती हे | शेष ५ 
प्रान्तो मे केवल एक व्यवस्थापक सभा है जो अेम्बडी कहलाती है। प्रान्तीय 
कौसिले स्थायी सस्थाएँ हे और उनका कार्यकाल ९ वर्ष का है। प्रति 
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तीसरे वर्ष एक तिहाई सदस्य नये चुने जाते है । उसके संगठन का आधार 
साप्रदापिकता है। अप्रेम्बली की रचना भी साम्प्रदायिक हैँ ।' 

व्यवस्थापक-मण्डल के अधिकार तीन श्रकार के हें---( १) शासत- 
नियत्रण (२) कानून निर्माण (३) आधिक । 


(१) शासन-तनियंत्रण-- 

प्रान्तीय गवर्नर अपने विवेक और व्यक्तिगत निर्णय के कामों को 
छोड़कर शेष सव कार्य अपने मत्रि-मडल की सहायता एवं परामझ से 
करते है । गवतेर के द्वारा किये जानेवाल़े उन कार्यो पर जिन्हें वे अपने 
व्यक्तिगत निर्णय या विवेक से करते हे प्रान्तीय व्यवस्थापक-मण्डल का 
कोई अधिकार नही है। व्यवस्थापक-मण्डल का कोई भी सदस्य 
किसी भी सरकारी विभाग की नीति व कार्य के सबंध में प्रश्न पूछ 
सकता है और मत्रियों को ऐसे प्रश्नो का उत्तर देना होता है। भासन- 
नीति के विरोध के लिए व्यवस्थापक सभा के अधिवेशन को स्थगित 
करने के लिए प्रस्ताव पेश किया जा सकता हूँ । अविश्वास का प्रस्ताव 
स्वीकार हो जाने पर मत्रि-मडल को त्याग-पत्र देना पडता है। 


१ प्रान्तीय फौंसिलों का संगठन इस प्रकार है-- 
प्रात सामान्य मु० यूरो० हि०ईसाई असेवली द्वारा गवर्नर द्वारा योग 
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कि 


(२) नियम-निर्माण-- 

प्रान्तीय व्यवस्थापक-मडल को उन समस्त निर्धारित विषयी पर 
कानून बनाने का अधिकार है जो प्रान्तीय सूची के अन्तर्गत विधान में 
उल्लिखित है । 
(३) आधथिक अधिकार-- 

मत्रि-महल प्रति वर्ष आर्थिक वर्ष के आरम्भ होने से पूर्व सरकारी 
आय-व्यय॑ का व्यौरा व्यवस्थापक-मण्डल के समक्ष स्वीकृति के लिए 
रखता है। निम्नलिखित मुद्दे पर असेम्बही और कौसिल मे वहस की 
जा सकती है; परन्तु उनपर मत देते का उन्हे अधिकार नही है-- 

१ गवर्नर का वेतन, भत्ते और उसके कार्यालय का वह खर्च 
जिसकी व्यवस्था सपरिपद सम्राट द्वारा की गयी हो, 

२. प्रान्तीय सरकारी ऋण-सम्बन्धी खचे , 

३ मत्रियों तथा एडवोकेट जनरल का वेतन और भत्ता, 

४ हाईकोर्ट के न्यायाधीशों का वेतन व भत्ता, 

५ पृथक प्रदेशों के शासन का व्यय; 

६ किसी न्यायारुय के निर्णय के अनुसार चुकायी जानेवाली रकम; 

७ कोई और खर्च जो शासन-विधान और प्रान्तीय व्यवस्थापक- 
मण्डल द्वारा इस प्रकार का घोषित किया गया हो । 


स्थानिक रायत्त शासन 
प्रत्येक गवर्नर का प्रान्त कई भागों में विभक्‍त होता है--प्रान्त का 
सबसे वडा भाग कमिश्नरी कहलाता है । एक प्रान्त में कई कमिइ्तरियाँ 
होती है । कई ज़िलों को मिछाकर एक कमिश्नरी बनती है। कमिद्नरी 
का शासन कमिदनर के आधीन होता है । वह इंडियन सिविरू स्वित्त 
(आई० सी० एस०) का सदस्य होता हूँ । वह माछगुजारी तथा भूरि 
सम्बन्धी कार्यो का नियत्रण करता हूँ । वह जिलो के शासन का भी 


निरीक्षण करता हैँ तया स्थानिक वोहों का नियत्रण भी उसीके भथी 
द्ोता है । 
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प्रत्येक जिल्ले का शासन-प्रवव कलेक्टर के हाथ मे होता है। वह 
जिले का प्रमुख शासक है । मृख्यत उसके अधिकार मालगुजारी, शासन- 
प्रवन्ध, न्याय और निरीक्षण-सम्बन्धी है । 'मालगुजारी वसूलकरना कले- 
क्टर का प्रमुख काम है (जो कि नाम से ही स्पष्ट है) । जिले के गासन 
की देखभाल, जनता में वान्ति-व्यवस्था तथा नागरिकों के अधिकारों की 
सुरक्षा आदि उसके आनृषगरिक कार्य हे। कलेक्टर जिले का प्रधान 
मजिस्ट्रेट भी होता है | शासन-प्रवध के अतिरिक्त वह मुकहमों के फैसले 
करता हैँ तथा डिप्टी कलेक्टरो के फैसलो की अपील सुनता है। जिले के 
प्रत्येक सरकारी विभाग के निरीक्षण करने का अधिकार कलेक्टर को 
है| वह भी इडियन सिविल सविस का सदस्य होता हैं। कुछ डिप्टी 
कलेक्टर भी कलेक्टर वना दिये जाते हे । सिविछ सर्जन, जेल सुपरिन्टे- 
प्डन्ट, पुलिस सुपरिन्टेण्डेन्ट आदि उसके कार्य मे योग देते है । 

प्रत्येक जिले मे कई तहसीले होती है। इन्हे परगना भी कहते है । 
प्रत्येक परगना या कई परगने का एक अफसर होता है जो डिप्टी कछे- 
बटर कहलाता है । डिप्टी कलेक्टर प्रान्तीय सिविक्क सविस का सदस्य 
होता है। डिप्टी कलेक्टर के कार्य भी कई प्रकार के हे । अपने परगने 
के गासन-प्रवध की देख-रेख उसका प्रमुख कार्य है। वह फौजदारी और 
मालगुजारी के मुकदमे लेता है तथा तहसीलदारों के फैसलों की अपील 
भी सुनता है । प्रत्येक डिप्टी कलेक्टर जो परगना का अफसर होता है, 
प्रथम दर्जे का मजिस्ट्रेट होता है । प्रत्येक तहसील में एक तहसीलदार 
और उसकी सहायता के लिए एक नायव-तहसीलदार होता है । 


म्यूनिसिपत्ष वोडे 
सामान्य तथा औद्योगिक नगरो के प्रवव के लिए चार प्रकार की 
स्थानीय सस्थाएँ होती है-- (१) कॉरपोरेशन (२) म्यूनिश्तिपंछिटी (३) 
पोटट-ट्रस्ट (४) इम्प्रूव्मेंट ट्रस्ट । 
मद्रास, वम्वई, कलकत्ता, कराँची आदि बड़े-वडे नगरो मे म्यूनिसिपछ 
थोड़े को 'कॉरपोरेशन' और उसके अध्यक्ष को मियर' कहते हे । 
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म्यनित्तिपैलिटी का शासन एक समिति के हाथ में होता है, जिसे 
फ्यनिसिपल बोर्ड! कहते है । इस बोर्ड का चुनाव मतदाताओं हारा 
साम्प्रदायिक आधार पर होंता है। निर्वाचन की सुविबा के लिए प्रत्येक 
शहर को कई बा्ड़ों ( हल्कों ) मे वाँट दिया जाता है। प्रत्येक बोडे से 
सामान्यतय| जनसख्या के आधार पर १ से ३ तक सदस्य चुने जाते है । 
कुछ म्यूनिसिपल वोर्डों मे महिलाओ तथा दलित वर्गों के प्रतिनिधि सरकार 
द्वारा मनोनीत किये जाते है । 


म्यनिसिपल बोर्ड के उम्मीदवारों की योग्यताएँ--वोड्ड के उम्मीदवारों 
को योग्यताएं एकसी है । सयक्तप्रान्त मे प्रत्येक म्युनिसिपछ मतदाता जो 
अग्रेजी, हिन्दी या उर्दू पढ़ लेता हो, जो म्युनिसिपल नौकर न हो, जो 
म्यूनिस्तिपल बोर्ड के किती ठेके का ठेकेदार या हिस्सेदार न हो, जो 
बैतनिक मजिस्ट्रेट या पुलिस का अफसर न हो, या सरकारी कर्मचारी न 
हो, म्यूनिसिपल वो का सदस्य चुना जा सकता है। 


निर्वाधन--पहले चुनाव के लिए मतदाताओ की सूची तैयार होती 
है। एक निदिचत तारीख तक प्रस्तावकगण उम्मीदवारों का (नाम-पता 
सहित) प्रस्ताव और अनुमोदन भावेदनपत्रनो द्वारा पेश करते हेँ और 
निश्चित तिथि को रिटनिंग अफसर उनकी जाँच करके उन्हे स्वीकृत या 
रह करता हूँ । प्रत्येक आवेदत-पत्र के साथ ५०) दाखिल करने पडते है । 
म्युनिशस्तिपल बोड के चुनाव के दिन सरकार छुट्टी घोषित करती हूँ । फिर 
प्रत्येक वोड मे प्चियों द्वारा उम्मीदवारों के मत लिये जाते हे । 


पदाधिकारी--जब इस्त प्रकार म्यूतिस्चिप्ठ वो के सदस्यों का 
चुनाव हो जाता है तो सबसे पहली वेठक मे उसके अध्यक्ष ( चेयरमैन ) 
और उपाध्यक्ष चुने जाते है । 


बोड में कुछ वेतनभोगी म्युनिसिपल पदाधिकारी भी होते हैं! 
जिनमें से मुख्य ये है--एक्जीक्यूटिव ऑफिसर, हेल्‍थ ऑफिसर, म्युनिसिपल 
इज्जीनियर, वाटर वर्क्स सुपरिण्टेण्डेण्ट, एजूकेशन सुपरिण्टेण्डेण्ट । इन 
उच्च पदाधिकारियों और अन्य छोटे कर्मचारियों की नियुक्ति वो 
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करता है और सुचारु रूप से काम चलाने के लिए अर्थ-समिति, शिक्षा- 
समिति, जल-व्यवस्था-समिति, पब्लिक कवर्स कमेटी आदि उपसेंमितियाँ 
निर्वाचित करता है| + 

म्युनिसिपल बोर्ड अपने कार्य-सचालन॑ में एक बेंडी सीमा तक 
स्वतन्त्र हे; परन्तु कमिद्नर और संरकांर को उनपर नियंत्रण होता है । 
नागरिक जीवन को अधिक-से-अधिक सुखी बनाना ही इनकों मृख्य लक्ष्य 
है। वे जनता की प्रारम्मिक शिक्षा की व्यवस्था करते हे, स्वोस्थ्य की 
रक्षा के लिए नियमों का पालन कराते है, भोजन की शुद्धि और पवित्रता 
की रक्षा कराते है, मकान आदि बनाने के लिए मजूरी देते हे और 
अपने नगरवासियों पर अनेक तरह के कर भी लगाते हे । 


ज़िला-बोडे 
ज़िले के प्रबन्ध के लिए प्राय प्रत्येक जिले मे एक बोड होता है, 
जिन्हे प्रान्तीय सरकार बनाती है । भारत मे कुछ २०७ जिला बोड्ड हे । 
इनकी भी रचना, संगठन, कार्ये-प्रणली, अधिकार इत्यादि म्युनिस्ति- 
पल बोड के समान ही है और चुनाव भी साम्प्रदायिक प्रणाली के आधार 
पर होता है । 
प्राम-प॑चायते 
प्रत्येक प्रान्तीय सरकार अपने प्रान्त में ग्राम-पचायत-कानून दारा 
ग्राम-पचायतो की स्थापना करती है। (बगाल मे इन्हे यूमियन-बोर्ड 
कहा जाता है) ये ग्राम-पचायते ग्रामों के स्थानीय मामछो से सम्बन्ध 
रखती है । प्रत्येक ग्राम या कई ग्रामो की एक ग्राम-पचायत होती .। 
इसकी सदस्य-सख्या ५या इससे अधिक होती है। ग्राम-पचायत के 
सदस्य, जिन्हे सरकार मनोनीत करती है, 'पच' कहछाते हे । कही-कही 
( जैसे मध्यप्रान्त में ) प्चो का चुनाव होता है और कही-कही (जैसे 
सयुवतप्रान्त मे) उनकी नियुक्ति कलेक्टर करता है । 
- इन पचायतो के अधिकार दो प्रकार के हे--( १)न्‍्याय-सवधी और 
(२) शासन-सबधी । 
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सयुक्त-आन्त में ग्राम-पचायते निम्नलिखित फौजदा री-दीवानी श्षगडों 
की जाँच करती और फैसले देती है-- 

(१) २५) रुपये तक के रुपये-पैसे के मुकदमे; 

(२) साधारण मार-भीट या १०) रुपये तक की चौरी या १०) 
रुपये तक की हानि था जानवृझकर अपमान करने के फौजदारी मुकदमे; 

(३) जानवूझकर जानवर पकड़ने ओर स्वास्थ्य-सम्बन्धी बातो 
पर ध्यान न देने के मुकहमे । 

ग्राम-पचायतो को फौजदारी के मामलो में १०) रुपये, मवेशियों के 
मामलो में ५) रुपये और स्वास्थ्य-सम्बन्धी मामलों में १] रुपये तक 
जुर्माना करते का अधिकार है, परन्तु भूचलके की कारंवाई करने पर 
जमानत छेने अथवा कैद की सड़ा देने का अधिकार नही हूँ । 

पचायतो के घासन-सम्बन्धी-कार्य निम्नलिखित हैं-- 

श्रामी में सडके बनाना, रास्ते बनाना, नये कुएँ बनाना, तालावो 
और कुओ की सफाई, स्वास्थ्य-सम्वन्धी बातों की देखभाल; ग्रामवाल्नो 
की शिक्षा, उनके खेल-तमाशों का प्रवन्ध, स्मशञान-भूमि की व्यवस्था 
आदि । लेकिन बगाल के “यूनियन बोर्ड के अधिकार क्षेत्र मे सफाई, सार्व- 
जनिक हित के काम आदि की भी देखभाल होती है । 


राष्ट्रीय नवजागरण 
राष्ट्रीयता का उदय 


पृथ्वीराज के पतन के वाद से ही मुस्लिम शासन की जड़ जमी, 
जो मुगल साम्राज्य के निर्मल होने पर उखड़ी; किन्तु उसको निर्मझ 
करनेवाली भी एक विदेशी सत्ता ही थी। मृगछ खानदान के सदियों 
लम्बे शासन-काल में ही अग्रेज़ो ने भारतवर्ष में अपना सिक्का जमाने 
का प्रयत्न प्रारम्भ कर दिया था। सन्‌ १६०८ में व्यापार के लिए भाये 
हुए अग्रेजो ने सूरत नगर में अपनी पहली व्यापारिक कोठी बनायी ! इसके 
तीन साल वाद इंग्लेण्ड के राजा ने सर ठाप्रस रो को जहाँगीर के 
दरवार में अपना राजदूत नियुक्त करके भेजा । इसी समय से भारत में 
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अग्नेज़ी व्यापार की जड जम गयी। धीरे-धीरे तराजू के साथ-साथ तलू- 
बार का राज्य भी जमते लगा | 

मुगल शासन-काल और कम्पनी के शासन-काल में भारतीय जनता 
पतन की सीमा तक पहुँच चुकी थी! राजनीतिक पराघीनता के साथ- 
साथ भारतवासियों में सामाजिक तथा धामिक पतन के लक्षण भी साफ- 
साफ दिखायी देने 'लगे । दस्तकारियो और ग्रामोद्योगों के नाश के 
साथ-साथ सस्कृति, कछा तथा साहित्य का भी ह्यास होने छगा । हिन्दू 
लोग ईसाई धरम के प्रति आकर्षित होने लगे और अपनी भाषा, साहित्य 
और धर्म का परित्याग कर विदेशी (ईसाई) धर्म, संस्कृति तथा भाषा 
को अपनाने छगे। 

एक ओर भारतीय जीवन' मे इस अवाछनीय परिवर्तन ने हिन्दू 
समाज के सामने एक भयानक समस्या ला दी, दूसरी ओर कम्पनी के 
शासक मनमभाने ढग से जनता का शोषण करने लगे। सन्‌ १८५७ में जो 
भारतीय विद्रोह (गदर) हुआ वह इसी दु शासन के प्रति विद्रोह था । 
यह भारत का अन्तिम सशस्त्र विद्रोह था जिसमें राजा-रक सभी ने भाग 
लिया था। 

इस प्रकार भारत मे राष्ट्रीयता के उदय का बीज वहाँ के विदेशी 
शासन की दमन और शोषण-नीति में ही छिपा हुआ है । 

हमारे आचार-विचार, धर्म, सस्कृति आदि की भावनाओं को बंदलने- 
वाली हानिकर पाइचात्य शिक्षा का एक लाभ यह भी हुआ कि भारतीयों 
में परिचिम के नवीन राजनीतिक आद्शों तथा सिद्धान्तो को ग्रहण करने 
की प्रवृत्ति हुई। भारतवासी विदेशों में अध्ययन के लिए गये और 
वहाँ के स्वतन्त्र वातावरण में उन्होंने नयी प्रेरणाएँ पायी । विदेश्षो में 
स्वतन्त्रता और समानता का जैसा स्वरूप उन्होंने देखा, स्वदेश में वापस 
आने पर उसका उन्होंने अभाव पाया। इससे उन्हें अपनी हीन स्थिति 
का बोध हुआ । फलत शिक्षित वर्ग मे असन्तोष उठ खडा हुआ । 

उन्नीसवी सदी में राष्ट्रव्यापी धामिक पुनरुद्धार-आन्दोलन का 
सूत्रपात हुआ। राजा राममोहनराय ने वगाल में ब्राह्मसमाज की 
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स्थापना की । महर्षि देवेन्द्रनाथ ठाकुर और श्री केशवचद्धसेन ने उनके 
कार्य में सहयोग दिया । वम्बई में प्रार्थना-समाज स्थापित हुआ | न्यायमूत्ति 
रानांडे, सर रामकृष्ण भडारकर और सर नारायण चन्द्रावरकर ने वम्बई 
में हिन्दू-समाज-सुधार आन्दोलन की नींव डाली । श्री ईश्वरचन्द्र विद्या- 
सागर ने विंधवा-विवाह आन्दोलन का श्रीगणेज्ञ किया | श्री प्यारीचरण 
सरकार ने मच-निपेष-आन्दोलन द्वारा जनता के स्वास्थ्य-निर्माण में 
योग दिया। महषि दयानन्द ने “आये-समाज' की स्थापना करके 
उसके द्वारा भ्ान-प्रचार से अधविश्वासों या रूढियों को छिल्न-भिन्न 
करने का काम किया । स्वामी दयानन्द ने अपने ग्रन्थ “सत्याथे-प्रकाश' 
में लि्रा है कि “विदेगी राज्य से, चाहे वह कितना ही भच्छा क्‍यों न 
हो, स्वदेशी राज्य, चाहे उप्तमें कितनी ही त्रुटियाँ क्यों न हों, अच्छा 
होता है ।” आर्य-समाज ने भारत में धामिक जाग्रति के साथ-साथ 
सामाजिक सुधार तथा राजनीतिक स्वाघीनता का भी मार्ग दिखाया । 

मद्रास प्रान्तत में थियोत्रॉफिकल सोसायटी ( ब्रह्मविद्या-समाज ) 
की स्थापना हुई। इसकी सचालिका श्रीमती ब्लावस्टकी और उनके सह- 
योगी कनेल आलकर ने राष्ट्रीय जागरण में प्रमुख योग दिया। श्रीमती 
वासन्तीदेवी ( ऐनी वीसेंट ) ने इस कार्य को आगे बढाथा। प्राचीन 
भारतीय सस्क्ृति के पुनरुद्धार के लिए समाज ने पर्याप्त उद्योग किया । 
रामकंष्ण परमहस और उनके योग्य शिष्य स्वामी विवेकानन्द नें वेदान्त 
का भारत में ही नहीं विदेशों में, और विशेपरूप से अमरीका मे 
भी प्रचार किया । 

यद्यपि मूलत ये आन्दोलन घामिक थे, किन्तु उनका एकमात्र लक्ष्य 
विदेशी जाति हारा शासित प्रजा में नवचेतना तथा नवजांगरण की भावना 
उत्पन्न करना ही था। इन आत्दोलनो ने भारतवासियों के हृदय पर 
पुन यह छाप लगादी कि आययं-सस्क्ृति ही स्वेश्रेष्ठ है, वैदिक धर्म ही प्राचीन 
और सर्वेश्रेष्ठ धर्म है, भारत का प्राचीन इतिहास बचा गौरवपूण्ण है 
आदि । इस विचारवारा से जनता में देशभक्ति की भावना उत्न्न हुई । 

घामिक पुनरुत्यान के साथ-साथ कला, साहित्य तवा औद्योगिक 
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क्षेत्रों में भी राष्ट्रीयता की भावना का प्रचार होने छूगा। साहित्यकारों 
ने अपने नाटको, काव्यों, कहानियों, उपन्यासों और छेखों द्वारा जनता | 
में देशभक्ति तथा राष्ट्रीयता के भाव भरना शुरू किया। 


राजनीतिक संस्थाओं की स्थापना 


जब भारत में हिमाचल से लेकर कन्याकुमारी और पिन्ध से लेकर 
ब्रह्मा तक राष्ट्रीय भावना का जागरण हो गया तो एक राजनीतिक संगठन 
की स्थापना की आवश्यकता अनुभव होता स्वाभाविक ही था। फछत. 
बगाल मे सन्‌ १८५१ में 'ब्रिदिश भारतीय सभा” (8008॥ [70॥/ 
॥8802/४४07 ) की स्थापना हुई । 

बम्बई तथा पूना में भी “बाम्बे प्रेत्ीडेन्सी एसोसियेशन' तथा 'पून्रा 
सार्वजनिक सभा? खोली गयी । सन्‌ १८७६ में बगाल मे श्री सुरेद्रनाथ 
बनर्जी के नेतृत्व मे 'इडियन एसोसियेशन? की स्थापता हुईं, जिसका उद्देश्य 
बगाल और सामान्यतया समस्त भारत में राजनीतिक आन्दोलन करना 
था। श्री सुरेच्द्रनाथ बनर्जी ने उत्तरी भारत में भ्रमण करके अपने ओजस्वी 
व्यास्यानों तथा भाषणों द्वारा राजतीतिक चेतना उत्पन्न की । सनू १८७७ 
मे देहली मे राज-दरबार हुआ । इसमे भारत के सभी प्रसिद्ध नेता तथा 
राजा-महाराजा सम्मिलित हुए। ऐसा कहा जाता है कि इस सुविश्ञा् 
दरबार को देखकर श्रीसुरेद्धनाथ बनर्जी के हृदय मे एक अखिल भारतीय 
सस्था स्थापित करने का विचार आया और जब सन्‌ १८८३ में कलकत्ता 
के एलबटट हाल में एक राजनीतिक सम्मेलन हुआ तो उसमे श्री सुरेद्धनाथ 
बनर्जी ने एक अखिल भारतीय ससस्‍्था स्थापित करने पर ज़ोर दिया । 
यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि राष्ट्रीय महासभा की स्थापना 
के लिए सबसे पहले किसके हृदय मे विचार पैदा हुआ; परन्तु यह तो 
निश्चित है कि देश में ऐसी सस्या की स्थापना के लिए वातावरण पहडे 
से तैयार था। इडियन सिविल सविस के अवकाश-पप्त सदस्य श्री एलेन 
ऑक्टेवियन ह्यूम ने इस दिशा में आगे पग वढाया और २३ मार्च (८८१ 
में पृना में प्रथम राष्ट्रीय सभा ([09॥ !९४४0॥ ए7॥07) बुलायी । 
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पुना में हैज़े के प्रकोप के कारण उपर्युक्त निश्चय के अनुसार सभा 
न हो सकी । इसलिए प्रथम अधिवेशन वम्बई में ता० २८ दिसम्बर 
१८८४ को हुआ । इसमें देश के ७२ प्रमुख नेता शामिल हुए। इस 
अधिवेशन मे केवल ९ प्रस्ताव स्वीकार किये गयें। इन प्रस्तावों का 
साराश इस प्रकार है-- 

भारत मे शासन-प्रवन्ध की जाँचःकी जाये , भारत-मनन्‍्त्री की कौसिल 
भग कर दी जाये, धारा-सभाओ मे सुधार किये जाये, आई० पी० 
एस० की परीक्षाएँ भारत गौर लन्दन “मे साथ-साथ हो; सेना-व्यय में 
कमी की जाये तथा भारत में ब्रह्मा को न मिलाया जाये । 

काग्रेस का दूसरा अधिवेशन कहछकत्ता में दादाभाई नौरोजी के 
समभापतित्व में हुआ । इसमें ४४० प्रतिनिधि शामिल हुए। प्रारम्भ में 
दो-तीन वर्षोतक सरकारी अफसर तथा बग्नेज काग्रेस के कार्य में सहयोग 
देते रहे, परन्तु बाद मे सरकारी अफसर इसके विरोधी हो गये । 


वंग-भंग और स्वदेशी आन्दोलन 


कुछ वर्षो तक काग्रेस के कार्यक्रम में कोई रचनात्मक प्रवृत्ति नही 
रही । वह एक सुधारवादी वेधानिक सस्या थी। जनता से भी उसका 
सम्पर्क नही के वरावर था। उसके नेता उच्च-मध्यमवर्ग के घनी और 
उच्च-शिक्षित जन थे। छाड्ड कर्जेन की दमन-नीति और वाल के 
विभाजन से जनता में असन्तोष उठ खडा हुआ । इसके फलस्वरूप 
जनता राजनीतिक आन्दोलन में दिलचस्पी छेनें लग गयी। पूना 
में महामारी के प्रकोप के अवरोध के लिए जो उपाय काम में लाये 
गये, वे इतने कठोर थे कि जनता उनके कारण बड़ी पीड़ित थी। वंग- 
भंग का उद्देश्य सरकार ने बताया यह कि इससे शासन-भ्रवन्ध में सुविवा 
मिलेगी, परन्तु वास्तव में इसका उहेश्य भारतीय राष्ट्रीय जागरण को 
शिथिल कर देना था | 


सरकार पूर्वी बंगाल में मुसलमानों का बहुमत वनाकर एक 
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समूचा मुस्लिम भ्रान्त बना देना चाहती थी, जिससे वे हिन्दुओं के विरुद्ध 
हर समय आन्दोलन में छगे रहे। १९०५ की १९ जुलाई को सरकार 
ने वग-भग का प्रस्ताव स्वीकृत किया। इसके विरोध में बगाल में धोर 
आत्दोलन किया गया; परन्तु इस विरोध पर भी सरकार ने १६ अक्टूबर 
१९०५ को बगाल को दो प्रान्तो मे बाँट ही दिया । इसी समय वगाल में 
स्ववैश्ी-आन्दोलन का जन्म हुआ। विलायती वस्तुओो का बहिष्कार 
किया जाते छूंगा। वग्-भग के दो परिणाम निकले.। एक तो यह 
कि समस्त भारत मे स्वदेशी-आन्दीलन व्याप्त हो गया और दूसरा यह 
कि इसके गर्म से/साम्प्रदायिकता को जन्म मिला। अबतक हिन्दू-मुस्लिम 
नाम की कोई समस्या नहीं थी। परन्तु इसी समम से यह समस्या अपने 
उग्ररूप में हमारे सामनें आ खडी [| ई। 


स्वराज की मॉग 


सन्‌ १९०८ मे कांग्रेस का ध्येय इस प्रकार तिश्चित किया गया -- 

'कॉग्रेस का उद्देय भारत की जनता के लिए एफ ऐसी शाप्तन- 
प्रणाली की स्थापना करना है ज॑ंस्ती ब्रिटिश तापक्षाज्यान्तर्गत उपतिवेक्ञो 
में प्रचलित है । इसके साथ ही साथ ब्रिटिश साम्राज्य के वापित्वों एवं 
अधिकारों में समानता के साथ भाग लेता भी उसका एक उ्देहय है । 
इन उद्देश्यों की प्राप्ति वेघानिक उपायो द्वारा ही क्री जाये'' '। 

सत्‌ १९०६ में दादाभाई नौरोजी की अध्यक्षता में कांग्रेस ने अपना 
लक्ष्य 'स्वराज' की प्राप्ति धोषित कर दिया था । लोकमान्य बाल गगाधर 
तिलक के शब्द--स्वराज्य हमारा जन्म-प्तिद् अधिकार हैं--सारे 
देश में प्रतिध्वनित होने छगे । इसी समय काग्रेस मे दो दल पैदा हो 
गये--नरम और गरम । जब सूरत में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ तो 
इन दोनो दलों में तीव्र मतभेद पैदा हो गया । इस अधिवेशन मे गरम 
तथा नरम दोनो दलो मे सधष हो गया । लोकमान्य तिलक गरम-दल के 
नेता थे और सर फीरोजशाह मेहता तथा श्री सुरेच्रवाय बनर्जी वरम-दल 
के । नरम-दल के नेताओ ने काग्रेस का अधिवेशन हो जाने पर एक कमेटी 
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बनायी जिससे काग्रेस का विधान तैयार किया गया। वध उपायो द्वारा 
भारत के लिए औपनिवेशिक स्वराज प्राप्त करना उसका लक्ष्य निर्वारित 
किया गया । गरम-दल के नेता इसके विरुद्ध थे, इसलिए सन्‌ १९१६ 
तक वे काग्रेस से पृथक रहे और काग्रेस पर नरम-दल का पूरा प्रभत्व 
स्थापित हो गया । 

यद्यपि छार्ड कर्जेन भारत से विदा हो चुके थे तो भी सरकार का 
दमन-चक्र पूर्ववत्‌ चल रहा था। काग्रेस के गरम-दलू के नेताओ का देश 
से निर्वासन किया गया और राजद्रोह के अपराध में नेताओं को राज- 
वनन्‍्दी बनाया गया । इसी काल में मिन्टो-मार्ल शासन-सुघार योजना 
के अनुसार भारत में नथे भासन-सुधारो को कार्यान्वित किया गया। 
इस योजना द्वारा सर्वप्रथम साम्प्रदायिक चुनाव-प्रणाली को स्वीकार 
किया गया । 


राष्ट्रीय आन्दोलन 
गांधी-युग का आरम्म 
सत्‌ १९१४ में यूरोप में जमंत्री और ब्रिटेन में महायुद्ध छिडा। 
ब्रिटिश सरकार की ओर से काग्रेस के नेताओं को यह आदइवासन दिया 
गया कि महायुद्ध की समाप्ति पर भारत की आकाक्षा पूरी कर दी 
जायेगी । इस बाशा से लछाखो की सख्या में वीर भारतीयों ने यूरोप की 
रणभूमि में अपने प्राणो का होम किया तथा करोडो रुपये युद्ध-सचालन के 
निमित्त ब्रिटिग सरकार को दिये । महात्मा गाघी स्वय युद्ध में घायलों 
की सेवा के लिए गये और वारडोली तथा खेडा आदि ग्रामो में उन्होने 
सेना में भर्ती के लिए प्रचार किया। उस समय गांधीजी गाँव-गाँव में यह 
सन्देश सुनाते थे कि साम्राज्य की रक्षा से ही हमें स्वराज मिलेगा । 
परन्तु राजभक्ति का पुरस्कार मिला--रौलट-कानून' के रुप में 
दमन । इस कानून का समस्त देश में घोर विरोध किया गया। 


१ सन्‌ १९१५ में भारत में फान्तिकारी-दछ ने विप्लद को एक 
योजना बनायी; किन्तु उसका रहस्योद्घाटन हो जाने से वह सफल न 
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महात्मा गाधी ने रौलट-कानून के विरोध में सत्याग्रह-आन्दोलन 
शुरू किया। उनके आदेशानूसार ६ भप्रे७् १९१९ को समस्त भारत में 
हडताल की गयी और सार्वजनिक उपवास रखा गया। पजाब में घोर 
दमन हो रहा था। वहाँसे गाधीजी को निमत्रण मिला । ८ अप्रैल १९१९ 
को जब वे मथुरा होकर रेल द्वारा पजाब के लिए जा रहे थे, तब पलवल 
स्टेशन पर पुलिस ने उन्हे गिरफ्तार कर लिया और बम्बई ले जाकर छोड 
दिया । अमृतसर के जलियाँवाला बाग और अहमदाबाद में हृत्याकाड 
हुए और वहाँ माशेल-लॉ (फौजी-कानून) जारी किया गया । नेताओं और 
कार्यकर्ताओं की गिरफ्तारी से देश मे अशान्ति की आग सुलूगती गयी। 


दमन तथा शासन-सुधार 


भारत में अग्नेजी शासत की यह एक विशेषता रही है कि वह दमन 
के साथ-साथ शासत-सुधार की योजनाएँ भी तैयार करके उदार-दली 
भारतीयों का सहयोग प्राप्त करने के लिए उद्योग करती रही है| एक 
ओर १३ अप्रेर १९१९ को अमृतसर के जलियाँवाल्ा बाग में एक तांबे 
जनिक सभा पर, जिसमें कोई २०,००० स्त्री-पुरष मौजूद थे, जनरल डायर 
ने १५० सैनिकों से गोली चछवा दी, जिसमे ४०० व्यक्ति मारे गये तथा 
लगभग २००० व्यक्ति घायक हुए और दूसरी ओर भारत के वायतराय' 
ला्ड चेम्सफोर्ड तथा भारत-मन्नी मि० भाण्टेग्यू भारत में शासन-सुधार 
के लिए योजना तैयार कर रहे थे। 
जब अमृतसर मे दिसम्बर १९१९ मे कांग्रेस का अधिवेशन होनेवाला 
था, तो उससे २-३९ दिन पहले २४ दिसम्बर को ब्रिटिश सम्राट की ओर 
से भारत के शासन-विधान पर स्वीकृति के हस्ताक्षर कर दिये गये 
8 8 268 80 2 व 
हो तकी । भारत प्रकार ते दस्त के लिए भारत-रक्षा-कानून बनाया । 
यह युद्ध-काल में जारी रहा और युद्ध के बाद भी इसे जारी रखा गया। 
स्यिति पर विचार करने के लिए जस्टिस रौलद की अध्यक्षता में एक कमेटी 
नियुक्त की गयी जिसने यह सिफारिश को कि दमन जारी रखा जाने । 
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काग्रेस के दोनों दलो में मतभेद इतना अधिक बढ़ गया था कि उनका 
मिलकर काम करना असभव था। नरम-दल के काग्रेसी शासन-सुधारो 
को कार्यान्वित कर प्रान्तो में पदग्रहण करना चाहते थे और गरम-दलू 
इससे विरुद्ध था । अत वम्बई में नरम-दलू के लोग कांग्रेस से अलग हो 
गये और उन्होने उसी वर्ष कलकत्ता में अखिल भारतवर्पीय उदार-प्घ 
(27] 790॥ ॥0८८! 660०८४४००४ ) की स्थापना की । 


असहयोग-आन्दोलन 

सन्‌ १९२० में महात्मा गाघी ते 'असहयोग आ/न्दोलून' का श्रीगणेश 
किया । कलकत्ता-काग्रेस ने महात्मा गाधी के नेतृत्व में असहयोग की 
नीति को स्वीकार किया। विद्याथियों ने सरकारी स्कूछो का वहिष्कार 
किया, वकीलो ने न्यायालयों का वॉयकॉट किया, व्यापारियों ने” विदेशी 
कपडों का बहिष्कार किया तथा काग्रेस-जनो ने धारासभाओ से त्याग-पत्र 
दे दिये । प्रान्तीय काग्रेस कमिटियो को अपने-अपने प्रान्त में व्यक्तिगत 
संत्यागह सचालन करने की आजा मिली । सबसे पहले गुजरात के 
वारडोली और आनन्द स्थानों में आन्दोलन किया गया । 

इसी समय 'ख़िलाफत आन्दोलन” भी वडे जोर से चलने लगा। 
मौलाना मुहम्मदमली और मौलाना शौकतअल्ी गाघीजी के दाहिने 
हाथ थे। काग्रेस में मुसलमानों की सत्या भी वढ़ गयी। १ फर्वरी 
१९२२ को गाघीजी ने वायसराय को इस आशय का एक पत्र लिखा 
कि एक सप्ताह में सरकार अपनी नीति में परिवर्तत कर दे अन्यया 
वारडोडी मे सत्याग्रह किया जायेगा । यह पत्र वायसराय के पास नहीं 
पहुँचा कि गोरखपुर में चौरीचौरा की दुघंटना से सारे देश में क्षोम पैदा 
होगया । चौरीचौरा के पुलिस थाने पर कांग्रेस-भीड ने आक्रमण करके 
उसमें भाग छगादी । १३ मार्च १९२२ को गाघीजी गिरफ्तार कर 
लिये गये । उनपर राजद्रोह का अभियोग लगाया गया और उन्हे ६ वर्ष 
कंद की सजा दी गयी। इसके वाद काग्रेस-आन्दोलन में जशिधिलता 
आागयी और काग्रेस-जन कौसिल-प्रवेश के लिए लाछायित हो उठे । 


३०० भारतीय-सस्क्ृति और भागरिक जीवन 


सराज-दत्ञ का जन्म 


दिसम्बर १९२२ में गया में देशबन्धू्‌ श्री चित्तरजन दास के सभा- 
पतित्व में काग्रेस का अधिवेशन हुआ । काग्रेस में इस समय दो दल थे-- 
एक परिवतंनवादी और दूसरा अपरिवततेनवादी । 


परिवर्तनवादी कांग्रेस की नीति और कार्यक्रम में परिवर्तन चाहते 
थे। वे काग्रेस द्वारा कौसिल-प्रवेश का कार्यक्रम स्वीकार कराने के पक्ष 
में थे। स्वर्गीय श्री चित्तरजनदास, १० मोतीलाल नेहरू, श्री श्रीमिवात 
अयगार, हकीम अजमल खाँ, श्री विदृठल भाई पटेल आदि परि- 
वर्ततवादी थे और श्री राजगोपालाचाय, डा० अन्सारी आदि नेता अपरि- 
वर्तनवादी थे । गया-कांग्रेस मे पिछले दछ का बहुमत था। इसलिए 
कौसिलवादियों की इसमे पराजय हुईं। सितम्बर १९२३ में मौछाना 
अबुलकलाम' आजाद के सभापत्तित्व में देहली में काग्रेस का विशेष अधि- 
वेशन हुआ जिसमे कौसिंल-प्रवेश का कार्य-क्रम स्वीकार किया गया। से 
प्रकार कांग्रेस के अन्तर्गत स्व॒राज-दल की- स्थापना की गयी। कांग्रेस 
वादी प्रान्तीय तथा केन्द्रीय धारासभाओं में सदस्य चूने गये | बंगाल की 
धारा-सभा मे देशबन्ध चित्तरजनदास के नेतृत्व में स्व॒राज-दल ने कार्य 
किया । केन्द्रीय धारासमा में १० मोतीलछाल नेहरू स्व॒राज-दछ के नेता 
चुने गये | इस प्रकार अगले संत्याग्रह (१९३०) तक काग्रेसवादी सदस्य 
कौसिलो के भीतर कार्य करते रहे। वे असहयोग की जिस नीति को 
स्वीकार करके कौंसिलों मे गये उसका पालन ने कर सके। इसमे 
शक नही कि विरोधी दलों के रूप मे इन्होने अवरोध-नीति का काफी 
प्रयोग किया । 

सन १९२७ में ब्रिटिश पाछिमेंट ने भारतीय शासन-सुधारो की 
जाँच के लिए एक शाही कमीशन सर जान साइमन की अध्यक्षता मे 
नियक्त किया जिसमें ७ अग्रेज सदस्य थे । इसमे एक भी भारतीय सदस्य 
नियुक्त नहीं किया गया। अत कांग्रेस ने कमीशन का पूर्ण वहिष्कार 
किया । इसमे कांग्रेस को पूरी सफलता मिली । 


बे 
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पूर्ण स्वराज की ओर 

मद्रास-कांग्रेस के प्रस्तावानुसार काग्रेस कार्य-समिति ने भारत के 
लिए शासन-विधान बनाने के निमित्त एक सर्व-दल सम्मेलन (8]॥] 
98:0०? 0076:७००८) आमत्रित किया | फलत फरवरी १९२८ में 
भारत के सभी दलो का सम्मिलित अधिवेशन हुआ जिसमें निएचय किया 
गया कि भारत मे उत्तरदायी शासन की स्थापना के लिए शासन-विवान 
की रचना की जाये | मई १९२८ में बम्बई में सम्मेलत का दूसरा अधि- 
वेशन हुआ जिसने प० मोतीलछाल नेहरू की अध्यक्षता में विधान की रूप- 
रेखा बनाने के लिए एक समिति नियुक्त की । इसने अगस्त १९२८ में 
अपनी रिपोर्ट प्रस्तुत की | यह रिपोर्ट 'नेहरू-रिपोर्ट' के नाम से प्रसिद्ध 
है। लखनऊ के स्वंदल सम्मेलन के तीसरे अधिवेशन' में वह स्वीकृत 
हुईं । कलकत्ता मे समस्त राजनीतिक दल, व्यापारिक तथा मज 
दूर-सध विवान-निर्मात्री परिषद्‌ ( 0078४00९४४ /85८४४४।ए ) के रूप 
में सम्मिलित हुए औौर एक प्रस्ताव द्वारा 'नेहरू-रिपोर्ट' को शासन-विधान 
के रूप मे स्वीकार किया गया । परन्तु साम्प्रदायिक प्रइन पर अन्तिम 
रूप से निर्णय न हो सका । 

दिसम्बर १९२८ में कलकत्ता में ० मोतील।ल नेहरू की अध्यक्षता 
में काग्रेस हुईं। इसमें पूर्ण स्वराज तथा औपनिवेशिक स्वराज के प्रइन 
पर बडा वादविवाद हुआ । पं० जवाहरलाल नेहरू तथा श्री सुभाषचन्ध 
पृर्ण स्वराज के पक्ष में थे और १० मोतीलाल नेहरू औपनिवेशिक 
स्वराज के पक्ष मे । अन्त में एक प्रस्ताव द्वारा यह निश्चय किया गया 
कि ब्रिटिश सरकार 'नेहरू रिपोर्ट को ३१ दिसम्बर १९२९ तक स्वीकार 
न करे तो कांग्रेस अपना ध्येय पूर्ण स्वराज” घोषित कर देगी। ३१ 
दिसम्बर १९२९ तक ब्रिटिश सरकार ने 'नेहरू-रिपीर्ट' को स्वीकार नही 
किया । १० जवाहरछाल नेहरू के राष्ट्रपतित्व में लाहौर-काग्रेस में 'पूर्ण 
स्व॒राज' का प्रस्ताव स्वीकार किया गया । 

सत्याम्रह-आन्दोलन 
सन्‌ १९३० की २६ जनवरी को काग्रेस की ओर से देशभर में 
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'स्वाधीनता-दिविस' मनावा गया। इस अवश्वर पर सार्वजनिक सभाओं 
में एक प्रतिन्रा पढ़ी गयो | तब्से प्रति वर्ष यह राष्ट्रीय दिवस मनाया 
जाता हैं। कार्य-तमिति नें १७ फरवरी १९३० को सत्यान्रह-आन्दीलून 
गुरू करने का निव्चय किया । गांवीजी संचालक नियुक्त हुए । 5 मा 
९३० को महात्मा गावी ने वायसराय छा इविन के समझ अपने पत्र 
में निम्नलिखित ११ माँगे रखीं : मादक-ठव्य-निषेष; एक रुपया १६ पेस 
के वरावर माना जाये; मारूगुजारी में ५०% कमी की जाये; सरकारी 
कर्मचारियों के वेतनों में ५०% कमी हों; चामुद्रिक तटकर-संरक्षण 
कानन बनाया जाये; राजनीतिक बन्दियों को रिहा कर हिया जावे; 
सन्‌ १८१८ के रेग्यूलेशन ३ तया दण्ड-विवान की बारा १२४ थे (राज 
द्रोह) को रह कर दिया जाये; निर्वासित भारतीयों को भारत॑ में आने 
की बाना दी जायें; खुफिया विभाग या तो वन्दर कर दिया जाये या 
भारतीय मंत्रियों के निमंत्रण में कर दिया जाये ; स्वदेशी वस्त-व्यवत्ताय 
के सरक्षण के किए विदेशी वस्त्र-व्यवत्ताय पर अम्विक कर लगाया 
जाये; आत्म-रल्ला के निमित्त अस्त-बत्तों के रखने की आजा दी जाये। 
वायसराय ने इन भाँगों में से एक को भी स्वीकार नहीं किया। 
बत. १२ मा १९३० को गांधीजी ने नमक-कानून संग करके सत्याम्रह 
आरम्भ कर दिया । हँ 
यह सत्याग्रह-आदोलन पूरे एक वर्ष तक जारी-रहा | इसमे हजारा 
की संच्या में कांग्रेसवाब्यों को जेलन्यात्रा कली पढ़ी । अन्त मे भ्रर 
तेजवहादुर सप्र्‌ तथा श्री मृकुन्दराव जयकर के प्रवत्तों से छाई इरविन 
और गांवीजी में ५ मार्च १९३१ को समझौता हो गया । इसे 'गांधी-इविन 
समझौता' कहा जाता है । इसके अनुसार सत्याग्रह स्वगित कर व्या गया, 
ब्रिटिश मालका वहिप्कार वन्द्र कर दिया गया,कांग्रस कानूनी संस्था घोपित 
कर दी गयी,चसमस्त कांग्रेसी वन्दी रिहा कर दिये गये, व्यक्तियत उपशग 
के लिए नमक बनाने की सुविवा मिल गयी ; परन्तु नमक-कर कायम रहा । 
गोलमेज-परिपद 
गांवी-इवित समझौते का भंग कई शआन्तों में किया गया। क्रिस मे 
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सरकार पर इसका दोषारोपण किया और संरकार ने काग्रेत पर । अन्त 
में महात्मा गांधी, प० मदनमोहन मालवीय तथा श्रीमती सरोजिती 
नायडू के साथ गोलमेज-परिषद ( लन्दन ) में काग्रेस के प्रतिनिधि की 
हैसियत से भाग लेने गये । 

जब २८ दिसम्बर १९३१ को वह वांपसे जाये तो भारत की 
स्थिति बहुत ही नाजूक थी। किसानो में भारी सकट पैदा होगया 
था। भहात्माजी के भारत आने से ५ दिन पूर्व ही प० जवाहर 
लाल नेहरू, श्री तसदुदुक अहमद शेरवानी तथा श्री पुरुषोत्तमदास टंडन 
गिरफ्तार कर लिये गये । सीमाप्रान्त में खुदाई खिदमतगार नेता खान 
अब्दुलगफ्फार खाँ और डा० खानसाहब भी गिरफ्तार किये जा चुके 
थे | जब गाधीजी भारत में आये तो उन्होने वायसराय लोर्ड विलिग- 
डन से भेट करने के लिए आजा माँगी, परन्तु उन्हे आाज्ञा नही मिली | 
४ जनवरी १९३२ को मंह्वात्माजी को भी राजवन्दी वना लिया गया | 


ऐतिहासिक उपवास 


१७ अगस्त १९३२ को ब्रिटिश प्रधान-मत्री स्वर्गीय श्री रेमज़े 
मैकडानल्ड ने अल्प-सख्यक जातियो के प्रतिनिधित्व के सम्बन्ध में 
अपना "साम्प्रदायिक निर्णय (0०:छणा॥ 4४८0 ) प्रकाशित कर 
दिया । गोलमेंज़ परिपद में महात्माजी अपने एक भाषण में यह कह 
चुके थे कि यदि दलित जातियों को पृथक्‌ निर्वाचन दिया गया तो 
में अपने प्राणो की आहुति देकर भी उसका विरोब करूँगा। इस निर्णय 
में दलित जातियो के लिए “विशेष निर्वाचन-पद्धति' निर्धारित की गयी, 
जिसके अनुसार दलित जातियो के मतदाताओों को अपने निर्वाचन-क्षेत्र 
में अपने उम्मीदवारों को चुनने का अधिकार दिया गया और साथ ही 
उन्हें हिन्दुओं के चुनाव में मत देने और खडे होने का मी अधिकार 
दिया गया । 

गाघीजी ने इस निर्णय की दलित जातियो-सवंधी चुनाव-व्यवस्था 
के विरोध में यरवदा जेल में २० सितम्बर १९३२ को उपवास आरम्भ 
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किया । उनकी जीवन-रक्षा के लिए देश भर मे प्रा्थताएँ की गयी 
तथा बम्बई और पूना मे दलित जातियो तथा हिन्दू नेताओं का सम्मेलन 
हुआ जिसके अध्यक्ष १० मदनमोहन माहवीय थे | इसमे परस्पर दोनो 
पक्षो मे समझौता हो गया मौर २५ सितम्बर को गाधीजी ने व्रत छोडा । 
इसके बाद गाधीजी यरवदा जेल से 'हरिजन-आन्दोलन' का सचालन 
करने लगे। 

८ मईं १९३३ में गाधीजी ने पुन आत्म-शुद्धि के लिए ब्रत रखा। 
गाधीजी जेल से मृक्‍्त कर दिये गये। मुक्ति के बाद गाघीजी ने राष्ट्रपति 
से यह सिफारिश की कि सत्याग्रह-आन्दोलन १६ भांस के लिए स्थगित 
कर दिया जाये | अत आन्दोलन स्थगित हो गया । 

१२ जुलाई १९३३ को पूता में कांग्रेस-जनों का एक सम्मेलन 
स्थिति पर विचार करने के लिए हुआ। इसमें यह निश्चय किया गया 
कि समझौते के छिए गाधीजी वायंसराय से मिलें । परन्तु वायसराय ने 
इसे स्वीकार नहीं किया । १ अगस्त को गाधीजी ने पुन रास गाँव में 
सत्याग्रह करने का विचार किया । परन्तु वह पहले ही गिरफ्तार कर लिये 
गये | ४ अगस्त १९३३ को वह छोड दिये गये और उन्हें कहा गया कि 
यरवदा से बाहर रहे | गाधीजी ने यह भाज्ञा नही मानी, अत उन्हे ई टे 
में फिर गिरफ्तार कर लिया गया और १ वर्ष की सजा दी गयी । जेल 
में हरिजन-कार्ये सम्बन्धी सुविधाओं के न मिलले पर उन्होंने फिर १६ 
अगस्त से व्रत रखा । २३ अगस्त को उत्तकी हालत बहुत नाजूक हो गयी, 
और, उन्हें मुक्त किया गया। तब उन्होने यह प्रण किया कि में ४ 
अगस्त १९३४ तक कोई ऐसा कार्य नहीं करूँगा जिससे जेल जाना पडे । 
तबसे वह अपना सारा समय हरिजन-सेवा मे लगाने रंगे । 


विधानवाद की ओर 
देहली में ३१ मार्च १९३४ को डा० असारी के सभापतित्व मे 
कांग्रेस-जनो का एक सम्मेलन हुआ, जिसमे यह स्वीकार किया गया कि 
स्वराज-दल की पुन स्थापना की जाये । यह-भी निश्चय किया गया कि 
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केनद्रीय धारासभा के चुनावों मे भाग लिया जाये। मई १९३४ में राँची 
में काग्रेसवादियों का एक दूसरा सम्मेलन हुआ। इसमें पहले सम्मेलन 
के प्रस्तावों को स्वीकार किया गया । १८ व॑ १९ मई १९३४ को पटना 
में काग्रेस-कार्य-समिति और अखिल भारतवर्षीय कांग्रेस कमेटी के 
अधिवेशन हुए, जिनमे सत्याग्रह-आन्दोलन को स्वग्रित करने तथा 
कौसिल-प्रवेश का कार्यक्रम स्वीकार करने के सम्बन्ध में प्रस्ताव स्वीकार 
किये गये ! 

तदनुसार दिसम्बर १९३४ में कांग्रेस ने केन्द्रीय चुनावों में भाग 
लिया और उसे आशातीत सफलता मिली | 


नया शासन-विंधान और कांग्रेस 


सन्‌ १९३५ में जो नथा शासन-विवान बनाया गया था उसे 
कार्यान्वित करने के लिए तैमारियाँ होने लगी | सन्‌ १९३६ के नवम्बर 
मास से ही चुनाव-प्तग्राम शुरू हो गया। भारत के ?१ प्रान्तो में से 
७ में घारासभाओ के चुनावो में काग्रेस सफल हुई । 

सयुक्तप्रान्त, वम्बई, मब्यप्रान्त, मद्रास, विहार, उडीसा में और 
वाद में सीमा-पन्त में काग्रेस का बहुमत हो गया । इन प्रान्तो में काग्रेस 
जासन-भार को ग्रहण करने में समय थी। अत. काग्रेस में दो प्रकार के 
दल पैदा हो गये । एक दल मन्त्रिग्यद ग्रहण करने के पक्ष में था और 
दूसरा इसके विरुद्ध । 

जव दिल्ली में अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी में पद-प्रहण के प्रइन 
पर विचार किया गया, तो ऐसा प्रतीत होता था कि इस विपय पर 
काग्रेस में तीव्र मतमेद हो जायेगा, परन्तु महात्मा गावी ने पद- 
ग्रहण का प्रस्ताव अपने प्रभाव से इस शर्त के साथ स्वीकार करा 
लिया, कि गवर्नर अपने विश्नेपाधिकारी को प्रयोग न करने का 
आश्वासन दे दे | ऐसा आइवासन न मिलते के कारण, काग्रेस ने मास 
तक मन्त्रिमण्डल नही बनाये । अन्त में स्थिति का स्पष्टीकरण हो जाने 
पर जुलाई १९३७ में ६ प्रान्तो में कांग्रेस के मन्त्रि-मण्डल बने, वाद में 
ब्‌्6 
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- मीमाग्रान्त और आसाम में भी मन्त्रि-्मण्डल बनाये गये। इस प्रकार- 
८ प्रान्तों मे कांग्रेस का गासन स्थापित हो गया । 
कांग्रेस सघ-शासन का विरोव तथा विवान का अन्त करने के 
लिए वारा-सभाओं में गयी थी। इस कार्य में उसे कहाँ तक सफलता 
मिली, यह नहीं कह. जा सकता, परल्तु इसमें तनिक भी सन्वेह नहीं कि 
कौंसिलो में जाकर कांग्रेस अपने वास्तविक कार्यक्रम और लक्ष्य से दूर 
हटकर 'गासन-सचालन' में तल्लीन हो गयी । हाँ, कुछ रचनात्मक कार्य 
अवध्य आरम्भ हुआ, जिससे कई लोकोपकारी सुघार हुए--मांदक 
द्रव्य-निषेव, ग्राम-युवार, जेल-सुवार तथा शिक्षा-सुघार । 


कांग्रेस मन्त्रि-मरडलों का पद-त्याग 

१ सितम्बर १९३९ को यूरोप में इस्लैण्ड और जमंनी में महायुद्ध 
छिड गया । भारत के वायंसराय ने यह घोषणा कर दी कि इस 
यूरोपीय णद्ध में भारत भी ब्रिटेन के साथ है। ऐसी घोषणा करने 
का विवान के अनुसार वायसराय को पुरा अधिकार था । परन्तु कानूनी 
दृष्टि से अविकार होने पर भी नैतिक दृष्टि से यह उचित था कि भारत 
को युद्ध में सम्मिलित करने से पहले भारतीय नेताओ से परामर्श किया 
जाता | इस स्थिति से भारतीय छोकमत वड़ा विक्षुव्ध हो गया और 
कांग्रेस भारत-सरकार की इस नीति से असन्तुष्ट हो गयी। 

१४ सितम्बर १९३९ को कांग्रेस कार्य-समिति ने एक घोषणा- 
पत्र प्रकाशित किया। इसमें कांग्रेस ने अग्रेज सरकार से कहा कि 
वह युद्ध और भान्ति के उद्देग्यो की घोषणा करे । यदि यह युद्ध वास्तव 
में प्रजाततत्र और स्वाबीनता की रक्षा के लिए है, तो क्या ब्रिटिंग- 
सरकार इन पिद्धान्तों को भारत मे भी छागू करना चाहती है ” इस 
घोषणा का सरकार ने कोई सन्तोपप्रद उत्तर नहीं दिया । 

कांग्रेस की ओर से यह स्पप्ट कर दिया गया कि कांग्रेस पूर्ण 
स्वाबीनता चाहती है अत भारत को स्वाबीन राष्ट्र घोषित कर दिया 
जाये | भारत का शासत-विधान-निर्माण करने का अधिकार वयस्क 
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मताधिकार द्वारा चुनी हुईं विधान-निर्मात्री-परिषद्‌ ( 0०78४॥क्‍6॥६ 
88670! ) को ही हीना चाहिए || 

ब्रिटिश सरकार ने भारत में 'औपनिवेशिक स्वराज” की स्थापना 
को अपना अन्तिम लक्ष्य घोषित कर दिया हैँ, जैसा कि वह पिछली बार 
भी कई बार घोषित कर चुकी है। उसने इस वार यह और जोड दिया 
हैं कि औपनिवेशिक स्वराज शीघ्र से शीक्र दिया जायेगा और वह सन 
१९३० के वैस्टमिस्टर-कानून ( १४८४४४४79६८४ 80४07/6 ) के ढंग का 
होगा। परन्तु अभी तक पालिमेट ने इस सम्बन्ध में कोई घोषणा नहीं 
की | यह भी निरचय-पूर्वक नही कहा गया है कि औपनिवेशिक स्वराज 
कब स्थापित किया जायेगा ? 

८ अगस्त १९४० को वायसराय ने जो घोषणा की, उससे स्थिति 
में परिवर्तत नहीं हुआ । इस प्रकार भारत की इस वैधानिक समस्या को 


सुलक्षाने का लगातार दोनो जोर से प्रयत्न किया गया, परन्तु इसमें 
सफलता नही मिली । 


युद्ध-बिरोधी सत्याग्रह 

समझौते के लिए एक साल तक घोर प्रयत्त करने के बाद महात्मा 
गाधी ने प्रकट किया कि जब आज स्वयम्‌ इस्हेण्ड सकट में है, तो भारत 
को उससे अपनी स्वाधीनता माँगना उचित नहीं है। एक भाषण में 
गावीजी ने स्पष्ट शब्दों में महू भी कहा कि स्वाधीनता माँगने से प्राप्त 
नही की जा सकती । उसके लिए शवित की आवद्यकता है। 

तदनुसार स्वाबीनता के प्रइव को अछूग रक्षकर उन्होने भाषण- 
स्वातन्त्य के प्रइन पर अक्तूबर १९४० मे देशव्यापी व्यक्तिगत सत्याग्रह 
आरम्भ किया। गाधीजी तथा कांग्रेस, जिसके वह अधिनायक हैँ, वतंमान . 
युद्ध में इग्लेड को सहायता नही देना चाहती। साथ ही गाधीजी इस यद्ध 
में ब्रिटेन की हार भी नहीं चाहते । वह ब्विटेन के युद्ध-पयत्न में किमी 
प्रकार की वाघा डालना नही चाहते । परन्तु वर्तमान युद्ध में भारत का 
भाग लेना या सहायता देना अनैतिक और हिसात्मक मानते हैँ। उनके 
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द्वारा सचालित इस सत्याग्रह-आन्दोलन में सत्याग्रहियों ने युद्धवरोथी 
नारा लगाकर सत्याग्रह किया और जेल गये | 


मुस्लिम लीग की राजनीति 


इसमें थोडा भी गक नही कि भारतीय राष्ट्रीय-गीवन को विपेला 
बनाने म सबसे अधिक काम साम्प्रदायिक निर्वाचन-प्रणाली ने किया है । 
सन्‌ १९०९ मे ब्रिटिश सरकार ने भारत में मुसलमानों की पृथक चुनाव 
की माँग को मजूर कर वास्तव में एक बडी भारी भूल की और सबसे 
भयकर भूल तो काग्रेस ने की--जव सन्‌ १९१६ में उसने लखनऊ-पैक्ट को 
स्वीकार करके साम्प्रदायिक निर्वाचन-प्रणाली को भी स्वीकार कर लिया | 

काग्रेस की दुर्बल नीति तथा काग्रेस-मन्त्रि-मण्डलो की मृस्लिम- 
पक्षीय नीति ने अखिल-भारतीय मुस्लिम छीग और उसके सर्वेसर्वा श्री 
मुहम्मदअली जिन्ना को एक शक्तिगाली व्यक्तित्व और सत्ता प्रदान कर 
दी। भाज भारत की मुस्लिम राजनीति पर उनका प्रभाव है, चाहे 
मुस्लिम जनता पर उनका प्रभाव भले ही न हो। 'प्रजातन्त्र' अध्याय 
में कहा जा चुका हैं कि मूस्लिम लीग ने उनके सभापतित्व में मार्च 
9९४० के लाहोर-अधिवेशन तथा अभरप्रैल १९४१ के मद्रास-अधिवेशन 
में 'पाकिस्तान' का नारा लगाप्रा हैं और आज वह भारत में पाकित्तान' 
की स्थापना के लिए प्रयत्नशील है । 

सकी साम्प्रदायिकता के फलस्वरूप ही सन्‌ १९४१ के अग्रैल मात 
से पूर्व जिस मुत्लिम छीग का लक्ष्य भारत मे पूर्ण त्वाघीनता की स्थापना 
करना था उसीका लक्ष्य उस वर्ष से भारत मे मुस्लिम राज्य की स्थापना , 
हो गया है । 

इसमे सन्देह नहीं कि 'पाकिस्तान-योजना का एक स्वर से सभी 
हिन्दुओं, काग्रेस-जनो, सिक्खो तथा ईसाइयो ने विरोध किया है। भारत 
की दलित जातियाँ भी उसके विरुद्ध हें। अप्रैंछ १९४० में दिल्‍ली मे 
“अखिल भारतीय आज़ाद-मुस्लिम-सम्मेलन' ने भी 'पाकिस्तान' का घोर 
विरोध किया । 
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इस सम्मेलन में मुसलमानों की प्रमुख प्रभावशाली संस्थाओं ने 
भाग लिया जिनमें निम्नलिखित विशेष उल्लेखनीय हे--(१) मजलिसे 
अहरार (२) जमीयत-उल-<उलेमा-ए-हिन्द (३) विहार मुस्लिम स्वृतन्त्र 
दल (४) अजुमन-ए-वतन (५) अखिल भारतीय मोमिन सम्मेलन (६) 
राष्ट्रीय मुस्लिम । 

इसमें शक नही कि भारत की वेधानिक उलझत के समाधान में 
साम्प्रदायिक समस्या एक वडी भारी अडचन हैं । इसके समाधान पर ही 
भारत का भविष्य निर्भर हैं । 


नरम-दल की राजनीति 


आज से बीस वर्ष पूर्व भारत में पुराने नरम-दली काग्रेसजनों ने 
त्याग-पत्र देकर अखिल-भारतीय उदार-सघ की स्थापना की | 

यह उदार-सघ भारत के उच्चश्षिक्षित, सुसस्कृत तथा अ्धे-सरकारी 
पूंजीपतियों का सघ हैं। इसका संगठन कांग्रेस-जैसा नहीं है, वल्कि 
उच्चकोटि के नेंताओ का एक सघ है जिसका जनता से कोई सम्पर्क 
नही है । यही कारण है कि प्रान्तीय धारा-सभाओं मे इसका कोई प्रति- 
निधित्व नही है । हाँ, केद्रीय व्यवस्थापक-मण्डल--लेजिस्लेटिव असेम्वली 
तया कौसिल ऑँव स्टेट (जो माटेग्यू-चेम्सफो्ड की योजना के अनुसार 
बनायी गयी थी) में इनके कुछ सदस्य हे । इस सघ के प्रसिद्ध नेताओ में 
सर तेजवहादुर सप्रू, प० हृदयनाथ कुजरू, माननीय प्रकाशनारायण सप्र, 
मर कवासजी जहाँगीर, सर चिमतनलाल सीतलवाद, माननीय श्रीनिवास 
धास्त्री आदि प्रमुख हैं। इसका न कोई बाथिक कार्यक्रम है न सामाजिक। 
इसका राजनीतिक लक्ष्य है--भारत में भारतवासियों के दिए औपनिवे 
श्िक स्वराज प्राप्त करना । सीधी कारंवाई से लिवर लोग अछग रहते 
हैं । इसीलिए वे केवल प्रस्तावों द्वारा प्रकार की नीति की आलोचना 
करने में ही सन्तुष्ट हो छेते हें गौर उसके साथ सहयोग के लिए हर हालत 
मे तैयार रहने है। वे स्थापित हितो ((७४०० 77/27०5७) की रक्षा तथा 
वस्तुस्थिति ( ७70$ (०० ) को ज्यो-का-त्यो कायम रखने के पक्ष में हँ। 
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उनका विकासवाद मे विश्वास है, क्रान्ति मे विश्वास नहीं है और वे 
शान्तिमय साधनों द्वारा अपनी उन्नति चाहते है। विधान-निर्मात्री- 
'परिषद्‌ का तरीका भी उनकी विचारधारा के अनुकूल नहीं है। 
वर्तमान्‌ युद्ध में यद्यपि वे ब्रिटिश सरकार की भारत-सम्बन्धी-नीति से 
असन्तुष्ट है, तो भी सरकार को हर प्रकार की सहायता दे रहे हे । 
उदार-दल के सरकारी तथा अद्ध-सरकारी नेताओ ने बम्बई मे एक निर्देल- 
नेता-सम्मेलल का आयोजन किया था। सर तेजबहादुर सप्र्‌ उसके 
अध्यक्ष थे। इस सम्मेलन के नरम प्रस्ताव तक की भारत-मन्त्री ने पसद 
नहीं किया । इससे सर सप्र्‌ तथा अन्य नेताओं को घोर निराशा हुईं 


हिन्दू-महासभा की राजनीति 

“हिन्दू महासभा” की स्थापना २० वर्ष पूर्व हिन्दू-धर्म, सस्कृति तथा 
हिन्दुत्व की रक्षा के उद्देश्य से की गयी थी। प्रारम्भ में यह धामिक 
सस्था थी। इसका कार्यक्रम भी सामाजिक तथा धामिक था, परन्तु 
विगत १० वर्षों में वह एक राजनीतिक सस्‍्था के रूप में बदल गयी है। 
भाई परमानन्द तथा वीर विनायक दाभोदर सावरकर के शक्तिशाली 
नेतृत्व में हिन्दू महासभा का आन्दोलन अब अत्यन्त शक्तिशाली हो गया 
है। हिन्दू महासभा का लक्ष्य हिन्दू सस्कृति, हिन्दू धर्म तथा हिन्दू-हिंतो 
की रक्षा करना तो हैँ ही साथ-ही-साथ वह भारत की पूर्ण स्वाधी- 
नता की प्राप्ति को भी अपना लक्ष्य मानती है। अभीतक वह वैध और 
शान्तिमय उपायो द्वारा आन्दोलन करती रही हैं। दिसम्बर १९४० 
में मदुरा-अधिवेशन में महासभा ने ब्रिटिश सरकार को यह चुनौती 
दी थी कि वह ३१ मार्च १९४१ तक भारत को औपनिवेशिक स््रराज 
प्रदान कर दे, अन्यथा महासभा उसके विरुद्ध सीधी कारंवाई (07०८- 
3०४००) शुरू कर देगी । परन्तु इस अवधि के बीत जाने पर भी हिल" 
महासभा ने ऐसा आन्दोलन आरम्भ नही किया। हाँ, हैदराबाद में हिल्द्‌- 
हिंतो को रक्षा के लिए महासभा ने सत्याग्रह किया जिसमे उसे 
सफलता भी मिली | 
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भारतीय ईसाई और राष्ट्रीयता 
भारतीय ईसाई भारत के राष्ट्रीय जीवन में एक महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखते हे। समस्त भारत के भारतीय ईसाइयो की अखिल भारतीय संस्था 
“अखिल भारतवर्षीयः भारतीय ईसाई सम्मेलन” के नाम से प्रसिद्ध है । 
इसके वर्तमान अध्यक्ष डा० रामचन्द्र राव हे । यद्यपि भारतीय ईसाई 
अपने को अल्पसख्यक मानते हे, तो भी इस आधार पर मूस्लिम-लीगवालों 
की तरह वे भारत की बैघानिक प्रगति तथा राष्ट्रीय-जीवन के विकास में 
चाधघक बनकर अपने को कछकित करना नही चाहते । 
भारतीय ईसाई-सम्मेलन॑ भारत मे पूर्ण स्वाणीनता और प्रजातत्र 
राज्य की स्थापना चाहता है। सन्‌ १९३८ में दिसम्बर के अन्तिम सप्ताह 
मे अखिल भारतवर्पीय ईसाई सम्मेलन में यह प्रस्ताव स्वीकार किया 
जा चुका है कि भारतीय ईसाई सुरक्षित स्थानों के साथ संयुक्त-निर्वाचन- 
प्रणाली को स्वीकार करने के लिए तैयार हैँ । दिसम्बर १९४० में 
रूखनंऊ में ईसाई सम्मेलन ने “पाकिस्तान योजना की घोर निन्‍्दा की 
और उसे देश के लिए घातक बतलायां | इससे प्रकट होता है कि वह 
साम्प्रदायिक निर्वाचन-प्रणाली के विरुद्ध है। ईसाई वर्ग में राष्ट्रीयता 
की यह भावना भारत के लिए एक शुभ लक्षण है 


दलित-बर्ग और उसकी राजनीति 


भारत मे हिन्दू-समाज के अन्तगंत ६ करोड ऐसी जातियाँ हे, जो 
इस युग में भी राजनीतिक, सामाजिक तथा घामिक समान-अधिकारो 
से वचित हैं। सन्‌ १९१९ में जब मॉन्‍्टेग्यू-चेम्सफोर्ड-योजना के 
अनुसार भारत में प्रान्तीय तथा केद्रीय घारा-समाओ का सगठन किया 
गया, तव वायसराय तथा प्रान्तीय गवनरों को यह आदेश दिया गया कि 
प्रत्येक प्रान्त में दलित जातियो के एक-दो प्रतिनिधि नामज़दगी हारा 
धारासमाओ में छिये जायें। 

इसके अनुसार नियुक्तियाँ की गयी। वाद में अत्येक प्रान्त के जिला- 
चोर्डों तथा म्यूनिसिपलछ वोर्डों के कानूनों में संशोवन किया गया और 
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प्रत्येक जिला-बोर्ड तथा चुंगी में इन जातियो का एक सदस्य मनोनीत 
किये जाने की व्यवस्था की गयी। नये कानून के कार्यान्वित होने तक 
यही व्यवस्था' कायम रही । दलित-वर्ग के प्रसिद्ध नेता बैरिस्टर 
भीमराव अम्बेडकर तथा रायबहादुर एम० सी० राजा ने गोलमेज- 
परिषद्‌ के समक्ष दलित समदाय की ओर से पृथक निर्वाचन की माँग 
रखी। प्रधान-मन्त्री श्री रेमजे मंकडानल्ड ने इसे स्वीकार कर लिया। 
महात्मा गाधी के अनशन के फलस्वरूप इसमे सशोधन' किया गया और 
सरकार ने इसे स्वीकार कर लिया | यह संशोधन ही 'पूना समझौता 
के नाम से प्रसिद्ध है। जिसकी धाराएँ इस' प्रकार हे 

१ प्रान्तीय धारा-सभाओं में दलित-वर्ग के लिए सामान्य निर्वा- 
अन-क्षेत्रो में कुछ १५१ स्थान (मद्रास मे ३०, बम्बई में १५, पंजाब में 
८, बिहार में १५, उडीसा में ६, भध्यप्रान्त में २०, सयुक्तप्रान्त में २०, 
आसाम में ७ और बगाल में ३०) सुरक्षित किये जाये । 

२ इन सुरक्षित स्थानों के लिए सयुक्त-चुनाव-प्रणाली इस प्रकार 
होगी-- 

दलित जातियो के सदस्य निर्वाचन-क्षेत्र की सामान्य निर्वाचन-सूची 
(0७४०८ ॥0०८०घत्र| १0॥) में अपना नाम दर्ज करायेंगे। वे सदस्य 
एक निर्वाचन-मण्डल बनायेगे जो उनके लिए प्रत्येक स्थान के मिमित्त 
४ उम्मीदवारों का एक मण्डल (पेनल) चुनेगा । प्रत्येक मतदाता को 
एक मत देने का अधिकार होगा । प्रथम चुनाव मे जिन चार उम्मीद- 
वारो को सबसे अधिक मत प्राप्त होंगे, वे सामान्य सयुक्त चुनाव में खडे 
ही सकेगे । 

३ केन्द्रीय धारा-सभा में दलित वंगें का प्रतिनिधित्व सयुक्त' चुनाव 
के आधार पर होगा और सुरक्षित स्थानों के लिए प्राथमिक चुनाव दूसरी 
घार के अनुसार होगा । 

४ केन्द्रीय धारा-सभा में ब्रिटिश भारत के लिए सामान्य निर्वाचन- 
क्षेत्रो की १८% जगहे दलित जातियो के लिए सुरक्षित रहेगी, 

५: प्राथमिक चुनाव की प्रणाली, यदि पहले से पारस्परिक चुनाव 
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द्वारा रह न करदी गयी हो, १० वर्ष तक कायम रहेंगी। 

६ सुरक्षित स्थानों के लिए दलिति-वर्ग के लिए निर्वाचन-अ्रणांली, 
जिसका उल्लेख धारा १ से ४ तक है, उस समय तक जारी रहेगी जब- 
तक कि परस्पर समझौते द्वारा उसका अन्त न कर दिया जाये । 

७ प्रान्तीय तथा केन्द्रीय धारासभाओ में दलित-वर्ग के लिए मत्ता- 
घिकार लोधियन' रिपोर्ट के अनुसार होगा । 

८ किसी भी व्यक्ति को केवल दलित-समुदाय का सदस्य होने के 
कारण स्थानीय वोर्डो के चुनावों मे खडा होने या सरकारी नौकरियों मे 
भरती होने के अयोग्य न माना जायेगा। इन दोनो में दलित-वर्गे के 
पर्याप्त प्रतिनिधित्व के लिए प्रयत्त किया जायेगा, परन्तु प्रत्येक नौकरी 
के लिए निर्धारित योग्यता आवश्यक होगी । 

९ प्रत्येक प्रान्त में शिक्षा के लिए स्वीकृत कोप में से यर्ेष्ट धन 
दलित-वर्ग की शिक्षा के लिए निर्वारित कर दिया जायेगा । 

पूना-समझौते की उपर्युक्त घाराओो पर विचार करने से यह स्पष्ट 
हो जाता हैँ कि इसके मुख्य उहेदय दो हैं । पहछा तो यह कि सामाजिक 
तथा राजनीतिक दृष्टि से पिछड़े हुए दलित-वर्ग की उन्नति के लिए 
पर्याप्त सरक्षण और सुविधाएँ मिलें और दूसरा यह कि वलित-वर्ग 
हिन्दू-समाज से अभिन्न वन जाये | 

इसमें सन्देह नहीं कि नये गासन-विधान में धारासभाओ मे पर्याप्त 
प्रतिनिधित्व मिलने के कारण इन जातियों को अपनी उन्नति के लिए 
| पर्याप्त सुयोग मिला, परल्तु वे उनसे वास्तविक छाम न उठा सके । 
उन्हें राजनीति में, समाज-नीति की भाँति, राजनीतिक दलों के गोपण 
का शिकार बनना पडा । वे ग्रामो में जमीदारो के बातक के कारण अपने 
मताधिकार का प्रयोग स्वतन्न रीति से न कर सके | भारत में उनके कुल 
१५१ सदस्यों में से १०-२० सदस्यों को छोडकर शेप सभी या तो निर- 
क्षर है या अ्-साक्षर। यद्यपि त्येक निर्वाचन-क्षेत्र से सुयोग्य कार्यकर्त्ता 


भौर शिक्षित व्यक्ति इन जातियो में मिल सकते थे, परन्तु ऐसा नहीं 
किया गया । 
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यदि मद्रास, सयुकतप्रान्त, विहार--हन तीनो प्रान्तों में दलित- 
वर्ग के काग्रेसी सदस्यों का वहुमत है, तो भी इन प्रान्तों के दलित-समु- 
दाय की जनता मे काग्रेस के सदस्य बहुत ही कम है । काग्रेसी उम्मीदवार 
के लिए मत प्राप्त कर लेना दूसरी बात है । यही कारण है कि अखिल 
भारतीय कांग्रेस कमेटियो मे भी इनके बहुत ही कम सदस्य हूँ --शायद 
उगलियो पर गिनने लायक | इसका मुख्य कारण यह है कि अम्री तक 
इन जातियो ने काग्रेस के सन्देश को ग्रहण नही किया है । 

दलित जातियो का कोई अखिल भारतवर्षीय दृढ और देशव्यापी 
संगठन नही है । इतके सुधार के लिए जो कुछ कार्य हो रहा है, वह 
प्रान्नीय आधार पर ही हो रहा है । प्रत्येक प्रान्त मे भलग-अलग सगठन' 
है । आवश्यकता है अन्‍्तर्प्रान्तीय सगठन की । 

दलित जातियो मे प्रभावश्ञाढी नेतृत्व का भी अभाव तो हूँ ही, पर 
उच्च शिक्षाका अभाव, आधथिक कठिनाइयाँ, उच्च सस्कृति तथा प्रगतिशील 
विचार धारा का अभाव भी इनकी अवनति का एक मूल कारण है। इनके 
अतिरिक्त दलित जातियो पर ग्रार्मों में बडे भीषण और अमानुषिक 
अत्याचार किये जाते हे । | 

दलित जातियाँ, हिन्दू-समाज का ही अग हैं, इसलिए हमारा 
कतंव्य है कि सामाजिक दृष्टि से इनकी समस्या के समाधान के छिए 
भ्रयत्त किया जाये । केवल राजनीतिक दृष्टि से इन्हे हिन्दू श्रमाज का 
अग मान छेने से न तो इनका कल्याण हो सकेगा भौर न वे राष्ट्र के 
शपयोगी अग ही वन सकेगे। 
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हिन्दी 
जवाहरलाल नेहरू मेरी कहानी 


, मोहनदास करमचन्द गाधी हिन्द-स्वराज 


रामदास गौड हमारे गाँवों की कहानी 

महाभारत 

बेनीप्रसाद नागरिक-शास्त्र 

सर्वपल्ली राधाकृष्णन गाघी अभिनन्‍दन-अन्ध 

हरिभाऊ उपाध्याय. स्वामीजी का बलिदान और हमारा कत्तेव्य 
नोन्हालाल चमनलाल मेहता . भारतीय चित्रकला 


. भगवानदास केला नागरिक-शास्त्र 


मो० क० गाधी हमारा ककृक 


 रामनारायण यादवेन्दु राष्ट्ररप और विद्व-शान्ति 


रामनारायण यादवेन्दु भारतीय शासत-विधान 
वर्धा-शिक्षा-समिति की रिपोर्ट 

सरस्वती (जनवरी, १९३७), प्रयाग 
'हरिजन-सेवक', पूना 

'विश्वमित्र' (अगस्त १९४०), कलकत्ता 
'कर्मयोगी' (जनवरी, १९३७), प्रयाग 


सस्ता साहित्य मण्डल के प्रकाशन 


सर्वोदिय-साहित्य माला 
पुस्तक लेखक मूल्य 
१ दिव्य-जीवन स्वेट मार्डेन 5] 
२ जीवन-साहित्य काका कालेलकर ॥2] 
३ तामिल वेद ऋषि तिरुवल्लवर ॥॥] 
४ भारत मे व्यसन-व्यभिचार  वैजनाथ महोदय ॥<] 
८ ब्रह्मचयं-विज्ञान जगन्नारायण देव शर्मा ॥<] 
१४ द० अ० का सत्याग्रह महात्मा गाघी १॥) 
१६ अनीति की राह पर ह हि । 
१८ कन्या-शिक्षा | स्व० चन्द्रशेखर शास्त्री ] 
१९ कमंयोग “४ अद्वनीकुमार दत्त ८] 
२० कलवार की करतूत महात्मा टॉल्स्टॉय न] 
२१ व्यावहारिक सभ्यता गणेशदत्त शर्मा इन्द्र ॥] 
२२ अधेरे में उजाला महात्मा टॉल्स्टॉय ॥) 
२५ स्त्री और पुरुष ४ हर ॥] 
२६ सफाई ही गणेशदत्त शर्मा 'इन्द्र' (5) 
२७ हम क्या करे? महात्मा टॉल्स्टॉय !] 
३१ जब अग्नेज़ नही आये थे स्व० दादाभाई नौरोजी चर) 
३९ तरगित हृदय आचार्य देवशर्मा 'अमय' ॥] 
| ४१ दुली दुनिया ४ राजगोपालाचार्य ॥] 
४२ जिन्दा लाश महात्मा टॉल्ल्टॉय ॥] 
४३ आत्मकथा महात्मा गाघी १), १॥] 
४५ जीवन विकास सदा्थिव नारायण दातार १) शा] 
४७ फाँसी विक्‍्टर हयूगो [5] 
५० मराठो का उत्थान और पतन गोपाल दामोदर तामसकर २) ॥] 
५१ भाई के पत्र रामनाथ 'सुमन' शा] 


जल २ न 


५४ स्त्री-समस्या ४ न्‍ मुकुटबिहारी वर्मा १॥॥) 
५८ इस्लेड मे महात्माजी महादेव देसाई ॥] 
५९, रोटी का सवाल प्रिस क्रोपाटकिन श] 
६० दँवी सपद्‌ रामगोपाल मेहता 2) 
६४. संघर्ष या सहयोग ? प्रिंस क्रोपाटकित १) 
६५ गाधी विचार दोहन किशो रलाल मशरूवाला ॥॥) 
६७ हमारे राष्ट्रनिर्माता रामनाथ 'सुमत' १॥) 
६९ भागे बढो स्वेट मार्डन ॥) 
७० बुद्ध-वाणी वियोगी हरि ॥£] 
७१ कांग्रेस का इतिहास पट्टामि सीतारामया २॥| 
७२ हमारे राष्ट्रपति सत्यदेव विद्यालकार १) 
७३. मेरी कहानी जवाहरलाल नेहरू ३) 
७४. विश्व-इतिहास की झलक 2 ८) 
७५ हमारी पुत्रियाँ कैसी हो ? चतुरसेन शास्त्री ॥|) 
७६ नया शासत-विधान (प्रान्तीय स्वराज्य) हरिद्चन्द्र गोयछ ॥) 
७७, गाँवों की कहानी स्व्र० रामदास गौह़ ॥) 
७८ महाभारत के पात्र (दो भाग) भाचाये तानाभाई १) 
७९ गाँवों का सुधार और संगठन स्व० रामदास गौढ 9 
८० सतवाणी ॑ वियोगी हरि ॥] 
८१. विनाश या इलाज ? | भ्यूरियल हेस्टर ॥॥) 
८३. छोक-जीवन कांका कालेलकर ॥) 
८४, गीता-मथन' किशोरहारू मशरूवाढा ९॥॥. 
८५ राजनीति प्रवेशिका हेरल्ड लास्की (पर 
८६, हमारे अधिकार और कतंव्य कृष्णचन्द्र विधालकार ॥) 
८८ स्वदेशी और भ्रामोद्योगय. महात्मा गाधी ॥) 
८९ सुगम चिकित्सा चतुरपेन शास्त्री 6 
९० प्रेम में भगवान्‌ म० टॉलस्टॉय ॥)) 


९१, महात्मा गाधी रामताथ 'सुमन' । 


बैल 


९२ ब्रह्मचयं महात्मा गाघी ॥॥ 
९३, हमारे गाँव और किसान मृख्तारसिह ॥) 
९४. गाघी-अभिनन्दन ग्रन्य सर्वपल्ली राधाकृष्णनू._ १), २) 
९५ हिन्दुस्तान की समत्याएँ. जवाहरलाल नेहरू 9 
९६. जीवन-सन्देश खलील जिन्नान ॥) 
९७. समन्वय भगवानदास २) 
९८ समाजवाद “ पूंजीवाद वर्नाड था ॥]) 
९९, मेरी मुवित की कहानी. म० टॉल्स्टॉय ॥। 
१०० खादी मीमासा वालूमाई मेहता शा) 
१०१ बापू घनश्यामदास बिडला ॥5) २ 
१०२ मघुकर विनोवा १) 
१०२ लडखडाती दुनिया जवाहरलाल नेहरू १) 
१०४, सेवाघम्म - सेवामार्ग कृष्णदत्त पालीवाल १) 
१०५ दुनियां की शासन-प्रणालियाँ रामचन्द्र वर्मा १॥) 
१०६ डायरी के पन्ने घनश्यामदास विडला. ॥]) १॥) 
१०७. तीस दिन मालवीयज्ञीके साथ रामनरेश त्रिपाठी २) 
१०८ युद्ध जौर अहिसा महात्मा गाघी ॥]) 
१०९ महावीर वाणी बेचरदास दोशी १॥] 
११०. भारतीय सस्कृति रामनारायण याददेन्दु १) 
१११ बिख़रे विचार घनश्यामदास बिडला ॥॥] 
११२. अहिसा-विवेचन किगोरलाल मगरूवाला ॥॥] 
नवजीवन-माला 
” १३, ग्ीता-वोध २ मगलप्रभात म० गाघी कह फट 


३ अनासक्तियोग म० गाघी सादी 5) इलोक सहित 5) सजिल्द |) 
४. सर्वोदिय गा 


है. ० ः ट 
५. नवयुवको से दो वातें अ्रस क्रोपाटकिन -) 
६. हिन्द-स्वराज्य म० गाघी 


डा 
ह्) 


७ छउतछात की माया -] 


नहीं 


८. किसानो का सवाल जेड, ए., अहमद प्र] 
९, ग्राम-सेवा म० गांधी | 
१०. खादी और गादी की लडाई विनोबा | 
११. मधुमक्सी पालन & | 
१२, गाँवों का आथिक सवाहू द्] 
१३ राष्ट्रीय गीत 9 
१४ खादी का महत्व गुलजारीलाल नन्दा -)॥ 
१५ जब अंग्रेज नही आये थे | 
२६. सोने की माया किशोरलाल मशरूवाला “] 
१७. सत्यवीर सुकरात म० गाधी ४) 
सामयिक साहित्य माला 
१. कांग्रेस-इतिहास , है (१९३५-१९३९) 2 
२ दुनिया का रगमच जवाहरलाल नेहरू ध्ट] 
३. हम कहाँ है ! 2] 
४ युद्ध/सकट और भारत : म० गाधी, राष्ट्रपति आदि के वक्तव्य) 
५. सत्याग्रह क्यो, कब और कैसे ? म० गाधी द्ट] 
६. राष्ट्रीय पचायत : महात्माजी, जवाहरलाल नेहरू, राजाजी . ॥] 
७ देशी राजाओं का दरजा प्यारेलाल | 
८. यूरोपीय युद्ध और भारत म० गाघी, जवाहरलाल 9 
९, रचनात्मक कार्ये-क्रम म० गाधी ४7 
विविध प्रकाशन 
१. पण्डित मोतीलाल नेहरू रामनाथ'सुमन' 28 
२, पण्डित जवाहरलाल नेहरू हु श्र 
३. सप्त सरिता काका कालेलकर 5) 
४. चारा दाना और उसपके खिलाने के उपाय . परमेश्वरीप्रसाद गुप्त 5 
"५. पशुओं का इलाज परमेश्वरीप्रसाद गुप्त ॥) 
६. उपनिषदों की कथाएँ शकर दत्तात्रेय देव कि 


७, आदर्श बालक ४ चतुरसेन शास्त्री 0! 


